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A rationalist (so also an atheist) 
believes that certain things are correct 
based on logic, critical thinking and 
process of science. He does not believe 
those things that cannot be supported by 
evidence, that defy all logic and contradict 
the method of science. God, the centre and 
focuss of religious faith, is a mass delusion 
in defiance of reason and scientific 
process. A rationalist promotes science 
over superstition, reason over faith and 
human dignity over discrimination and 


subjugation. 
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ଉପକ୍ରମଣିକା 


ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ମୋର ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକାଶିତ ‘ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ! 
ପୁସ୍ତକର ଏକ ପରିମା୍ଜିତ ଓ ପରିବର୍ବଧିତ ସଂସ୍କରଣ । ଲଶ୍ଵରବାଦ, ଆସ୍ତିକବାଦ, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ, ନାସ୍ତିକବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗମାନ ପ୍ରାୟତଃ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ 
ହୋଇଥାଏ ! ଦର୍ଶନ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଏତିହାସିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା ଅତି 
ପ୍ରାଚୀନ | ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ପରଠାରୁ ମଣିଷ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର 
କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଏକ ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ | ସାହିତ୍ୟ, 
କଳା, ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ଯେପରି ମାନବିକ ସ୍ପଜନଶୀଳତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ, ସେହିପରି 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୂଶୀଳନର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ | ତେବେ ଦର୍ଶନର ସଂଜ୍ଞା, 
ସ୍ଵରୂପ, ପରିଭାଷା ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ବିକାଶଧାରାରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଚାଲିଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସଭ୍ୟତାରେ ଓ କାଳଖଣ୍ଡରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ପ୍ରଜ୍ଞାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି । ସେମାନେ ବହୁ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ନେଇ କିଛି ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥା'ନ୍ତି 
ମଣିଷର ସ୍ପିତି, ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ, ନୀତି ନୈତିକତାର ଆଧାର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ସଂଜ୍ଞା ଇତ୍ଯାଦି ବହୁ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାୟତଃ ଦାର୍ଶନିକ କୁହାଯାଏ । 


ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଜିଜ୍ଞାସାବୋଧ ଦେଇ ବୌଵ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିସାର ବିକାଶ 
ହୋଇଥାଏ | ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗମାନଙ୍କୁ ନେଇ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନରେ ସଂପୃକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ତା'ର ପରିସର ସାଂପ୍ରତିକ ପରିଭାଷାରେ ପ୍ରାୟତଃ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମନେହୁଏ | ଜ୍ଞାନର 
ଦିଗନ୍ତ ସଂପ୍ରତି ଯେତେ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଚାଲିଛି ସେଥରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଷୟର 
ପରିସରଟିର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଉଠୁଛି | ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ଚର୍ଚ୍ଚାର ପରିସରଟି 
ଏବେ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଛି । ଅତୀତରେ ଯେକୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ନୂତନ 
ଭାବଧାରାର ଅବତାରଣା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ କୁହାଯାଉଥୁଲା ! କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ 
ସଜନଶୀଳ ସାହିତ୍ୟ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ, ଗାଣିତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ, ଏତିହାସିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
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ଇତ୍ୟାଦିର ପରିସର ଦର୍ଶନଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ସାଂପ୍ରତିକ ଅବବୋଧରେ ବିଜ୍ଞାନ 
ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଓ ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଦେବାବେଳେ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଅନୁଶୀଳନ, ତର୍କଶୀଳ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେବା ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ମୂଲ୍ୟମୀମାଂସା ଓ ତର୍କଶୀଳତା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଚର୍ଚ୍ଚା ହେବା ଦେଖାଯାଏ | 
ବିଶ୍ଵର ମୂଳ ସତ୍ତା କ”ଣ ଓ ଏହାର ସଂଜ୍ଞା ତଥା ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ଆଲୋଚନା ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା 
ପରିସରରେ ହୋଇଥାଏ । ମଣିଷ ଜନ୍ମହୁଏ କାହିଁକି ଓ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ଯ କ'ଣ 
ହୋଇପାରେ ? ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵର ପୂଥବୀରେ ସଂଘଟିତ ହେଉଥ୍‌ବା ପରିବର୍ଭନ ସ୍ଵୟଂ 
ସୃଷ୍ଟିହୁଏ ନା ଏହା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ଥିବା କିଛି ଅଦୃଶ୍ୟମାନ ସତ୍ତା ଏହା କରାଏ ? ଏହି ସ୍ତରର 
ପ୍ରଶ୍ନମାନ ପ୍ରାୟତଃ ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସା ସ୍ତରରେ ଆସିଥାଏ । ମସ୍ତିଷ୍ଠର ସ୍ଵରୂପ କି ପ୍ରକାର ବା 
ଶରୀରରେ ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ କିପରି ହୁଏ ହେଉଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ | କିନୁ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ 
କି ପ୍ରକାର ଓ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ହେଉଛି ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ | ଯାହା ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ 
ଜ୍ଞାନ ଦିଏ ତାହା ବିଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ, ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ବା କାଳ୍ପନିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ଆଲୋଚନା କରେ ତାହା ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପରିସରରେ ଉଠିଥାଏ | ଜ୍ଞାନମୀମାଂସୀ ସ୍ତରରେ 
ମାନବିକ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ, ଆଧାର, ବୈଧତା, ସୀମା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସିଥାଏ | ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା, ସତ୍ଯର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଶ୍ନମାନ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ସ୍ତରରେ ଆଲୋଚିତ ହୁଏ । 
ମୂଲ୍ୟମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଏ | 
ନୈତିକତାର ସଂଜ୍ଞା, ସ୍ଵରୂପ, ମାନକ, ସାର୍ବଜନୀନତା ପ୍ରଶ୍ମମାନ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଲକ୍ଷଣ, 
ପ୍ରକାର, ଆଧାର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସକଳ ମୂଲ୍ୟମୀମାଂସା ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ | 
ତର୍କଶାସ୍ତ୍ର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ, ବୈଧ ଯୁକ୍ତିର ନିୟମ, ପ୍ରକାରଭେଦ, 
ତର୍କଦୋଷର ସ୍ଵରୂପ ଇତ୍ୟାଦିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଦାର୍ଶନିକ 
ଜ୍ଞାନ ବସୁନିଷ୍ଠ ନୂହେଁ, ବରଂ ଅମୁର୍ଭୀୟ (aba) ! ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ, 
ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଓ ଅମୁର୍ଭୀୟ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦର୍ଶନ ପରିସରର ବିଷୟ ବୋଲି ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର 
ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ନେଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ 
ଜ୍ଞାନ ସଂଜ୍ଞାନାତ୍ସକ (୯୦g) ନୁହେଁ ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ | ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଛ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା, ଛବିଳ ଚିନ୍ତନ ଓ କାଳ୍ପନିକ ଏହା ସଂପ୍ରତି ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଏକ 
ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନର ଏତିହାସିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଦର୍ଶନର ଏହି 
ନୂତନ ଭାବଧାରା ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତନ ମନେହୁଏ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଦେଇ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ପହଞ୍ଚବା ଓ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଭାବଧାରୀରେ ଏକ 
ନୂଆ ଦିଗନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିବା ଦେଖାଯାଏ | 
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ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ତତ୍ତ୍, ଜ୍ଞାନ, ମୂଲ୍ୟ, ତର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗମାନ ବି ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା ଦେଖାଯାଏ ! ପ୍ରାୟ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନ୍ବେଷଣ ନେଇ ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା ହେବାର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥୁଲା | ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ “ ଇଶ୍ଵର” ଭାବନାକୁ ନେଇ କିଛି ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ଭାରତରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ ! ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନ ଓ ଲୋକବିଶ୍ଵାସରେ ଭଶ୍ଵର 
ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୋଇଥବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହା ଉପରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ଜଣାଯାଏ | ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାରେ ଅମୂର୍ଭୀୟ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସମ୍ପର୍କରେ ଦୁଇଟି 
ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ; ଯଥା- ( ୧) ଏ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ଏହାର ଆଦିକାରଣ କୌଣସି 
ଭଶ୍ଵର କି ? ( ୨) ସକଳ ନୀତି, ନୈତିକତା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ କି ? ଏହି ଦୂଇ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ 
ନେଇ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ନାନା ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ହୋଇଛି | 
ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ତଥା ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଭିତରେ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଥବା ଜଣାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ରହିଥୁବା ନଂଟି 
ସିଷ୍ଟମ୍‌ ବା ବିଚାରଧାରାକୁ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ପା୍ଡିତ୍ୟପୂର୍ଣ ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁଥବା ରଚୟିତାମାନେ ସକଳ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନଙ୍କୁ 
ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଦୂଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଏକ 
ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦମାନ ବେଦର 
ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେମାନେ ଆସ୍ତିକ ଓ ଯେଉଁମାନେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ସେମାନେ ନାସ୍ତିକ | ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆସ୍ତିକ ଧାରାର ପରିସରରେ ଛଅଟି ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଷ୍ଟମ୍‌ ଓ ନାସ୍ତିକ ଧାରାରେ ତିନୋଟି ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ତେବେ 
ଦର୍ଶନ ସଂପ୍ରଦାୟମାନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟାଭାବେ ନେଇନାହାନ୍ତି କିମ୍ଭା ସକଳ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଇଶ୍ଵର ଆଧାରିତ କରିନାହାନ୍ତି | ପୁନଷ୍ଚ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଅଧୁକାଂଶ 
ସିଷ୍ଟମ୍‌ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସେଥ୍ବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । 
ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହିଁ ଉଠି 
ନାହିଁ । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଓ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ । ନ୍ୟାୟ 
ଦର୍ଶନର ମୂଳସୂତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ଅବତାରଣା ହୋଇ ନାହିଁ; ତେବେ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରର 
ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ଯକାରଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ଦୟ 
ଭିତରେ ବହୁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି ଓ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି 
ଜାଗତିକ ଘଟଣା ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଭିତରେ ସେମାନେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି 
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ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ସେପରି କୌଣସି ମୌଳିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା ହୋଇ ନାହିଁ । ଏଥିରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଲଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଆଲୋଚନା ମୁଖ୍ଯତଃ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ହୋଇଛି । ତେବେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବହୁ ମତ ବା ଧାରାରେ ବିଭାଜିତ | 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଧାରା ବା ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ଛଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ପୂଥକ୍‌ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ | ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା ଏହି ପୁସ୍ତକରେ 
କରାଯାଇଛି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ହୋଇଥବାରୁ ନୈତିକ ବିଚାରବୋଧ ଉପରେ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା 
ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ନୈତିକତା ମୁଖ୍ଯତଃ ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ଯ (୦୯a! 
ଠbligation) ଯାହା ଛଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ । 

କେତେକ ସମାଲୋଚକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭାବରେ ନେଇ 
ଏହାକୁ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ବିଚାର ବୋଲି ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଯେ 
ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା କିମ୍ବା ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଛଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଯେପରି ଆଧାରଶୁନ୍ଯ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଥିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ସେହିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ । ତେବେ ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ | 
ଇଶ୍ଵର ସମ୍ପର୍କିତ ଆଲୋଚନା ଓ ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଦିଆଯାଉଥୁବା ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେହିସବୁ ଯୁକ୍ତି କିପରି ଅବୈଧ, ଆଧାରହୀନ ଓ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ଏହା ଦର୍ଶାଇବା 
ଏହାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୌଣସି “ ତତ୍ତ” ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରୁ ନାହିଁ, ବରଂ ଇଶ୍ଵର ସମ୍ପର୍କିତ ଭାବନା ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେସବୁର 
ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତି ଓ ଅବୈଧତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି | ଲଶ୍ଵର ସମ୍ପର୍କିତ ବିଚାର ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ 
କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ନିରାଧୀର ଏହା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବେ ଦର୍ଶାଇଛି ! ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ ବରଂ ଏକ ଅପସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୋଧୀ ଏକ ଭାବଧାରା | 


ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ବହୁ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଓ ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟ ଏକ ପାରଲୌକିକ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ($pernatural) ଭାବନା | ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ଜୀବନ ମୂତ୍ୟୁ ନେଇ କୌଣସି 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥଲା, ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ନାନା ପାରଲୌକିକ କଳ୍ପନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | 
ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଭୟ, ଆଶଙ୍କା ତଥା ଅସୁରକ୍ଷିତ ଓ ବିପଦଶଙ୍କଳ ସ୍ଥିତିରେ 


ମଣିଷ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତିପ୍ରାକ୍ୃତିକ ସତ୍ତାର ଶରଣ ନେଉଥିଲା ଓ ଭାବୁଥିଲା ଯେ କିଛି 
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ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ତାକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବ । ନାନା ମନସ୍ତାର୍ଵିକ କାରଣ ଓ ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ 
ଏହିସବୁ ଭାବନା ଅତୀତରେ ସୃଷ୍କି ହୋଇଥଲା ଓ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବିକାଶ ସହ ପ୍ରାଚୀନ 
ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ଆଧାର ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହେଲା । ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର 
କେତେ କେତେ କ୍ରମବିକାଶ ହୋଇ ଏକ ବୋଧଗମ୍ୟ ଏକେଶ୍ବରବାଦର ଭାବନା ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁଶୀଳନ ନେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅଧ୍ବକ ଗମ୍ଭୀର, ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ହେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଓ ଜଟିଳତା ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ହୋଇଛି | 
ଚିନ୍ତାଚେତନାର କ୍ରମବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସଂଶୟବାଦ, ଅଜ୍ଞେୟବାଦ, ଇହ୍ରିୟାନୁଭବବାଦ, 
ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ବସୁବାଦ, ଅସ୍ଥିତଵବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି 
ଓ ଏହି ସବୁ ଜୀବନବୋଧକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିଛନ୍ତି । ଏହିସବୁ ବିଚାରର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଝଲକ ଏହି 
ପୁସ୍ତକରେ ରହିଛି | 

ଭାରତୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷାର ଯେଉଁ ପରିବେଶ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ସେଥିରେ କେତେକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସଂସ୍କାରକ, ଚିନ୍ତକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଛି | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଷରୁ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେଉଁ କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତକ ଓ ସଂସ୍କାରକ ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ସେହିମାନଙ୍କର ବିଚାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ପୁସ୍ତକର ଶେଷ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଦେବାତ୍କାା ଏମ୍‌.ଏନ୍‌. ରାୟ, ପେରିୟାର, ଗୋରା, ଭଗତ 
ସିଂହ ଓ କୋଭୁର ହେତୁବାଦୀ ଚିନ୍ତକ ଓ ମାନବବାଦୀ ସଂସ୍କାରକ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ 
ଜନଜୀବନରେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵାକ୍ଷର ସୁଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏ ସମସ୍ତେ ଭାରତୀୟ ସମାଜରୁ 
ଯୁଗଯୁଗର କୁସଂସ୍କାର, ଅପବିଶ୍ଵବାସ, ସାମାଜିକ ଭେଦଭାବ ଓ ଅପସଂସ୍କୃତି ଦୂର କରିବାକୁ 
ନିଜର ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର 
ବାରଉାଁକୁ ପ୍ରସାର କରିବା ସହ ହେତୁବାଦ, ମାନବବାଦ, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତାର 
ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଚାରିକ ଅବଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି | ଏହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କ ଜୀବନୀ 
ଓ ବିଚାର ସମ୍ପର୍କରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସୂଚନା ପୁସ୍ତକରେ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । 


ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ରହିଆସିଛି । 
ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରୁ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାମାନ ସୃ୍କି ହୋଇଥଲା ସେଥୁରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ରହିଥିଲା ଓ ସେସବୁ ବଳିଷ୍ଠ ତର୍କ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥଲା | ଦର୍ଶନର 
ଏହି ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଧାରାଗୁଡ଼ିକ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରଭାବ ଭିତରେ ବିଶେଷ ବିକଶିତ ହେଲା 
ନାହିଁ । ଏପରିକି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଵୋଧ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୁଲ୍ୟବୋଧ 
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ଏବେବି ଆମ ସମାଜରେ ବହୁ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ତେବେ ସାଂପ୍ରତିକ 
ବିଚାରବୋଧରେ ହେତୁବାଦ, ମାନବବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା, ସାମାଜିକ ସମତା ଓ 
ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନବୋଧ ସାର୍ବଜନୀନ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଥବା ମନେହୁଏ । ଯେଉଁ 
ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଏହିସବୁ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ ଯେତେ ଅଧୁକ, ତାହା ସେତେ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ଯେଉଁଠି ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଯେତେ କମ୍‌ ତାହା ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବେ କ୍ଷୟଶୀଳ | 
ସେହିପରି ପାରଲୌକିକ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଚାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନସସ୍ମତ ଚିନ୍ତାଧାରା ଯେ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଏହା ଏକ ସ୍ବୀକୃତ ସିଛ୍ଧାନ୍ତ | 
କାରଣ ସଭ୍ୟତାରେ ଯାହା କିଛି ବିକଶିତ ହୋଇଛି ଓ ଜୀବନର ମାନରେ ଯାହାସବୁ ପରିବର୍ଉନ 
ଆସିଛି ସେସଚବୂ ଯେ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସର ପରିଣାମ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଉପଲବ୍ଧ ! 
ଏହିପରି ଏକ ଭାବଧାରା ଓ ଜୀବନବୋଧର ବାର୍ଉା। ଦେବାକୁ ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଓ ଭାରତୀୟ ନବଜାଗରଣର ପରବର୍ଉଭୀ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନେ ଯେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏହି ପୁସ୍ତକଟିର ନିଷ୍ଠର୍ଷ ବୋଲି ମୁଁ ମନେକରେ । ହେତୁବାଦ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଓ ମାନବବାଦ ବିଚାର ଉପରେ ଅଧୁକ ମୌଳିକ ଗବେଷଣା ପାଇଁ ଯଦି ଏହି ପୁସ୍ତକଟି କିଛି 
ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି କରେ, ତେବେ ତାହା ମୋ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଆନନ୍ଦଦାୟକ ବିଷୟ ହେବ | 


ଏହି ପୁସ୍ତକଟିର ରଚନା ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଓ ଲେଖକମାନଙ୍କର 
ବିଚାର ଓ ଭାବନା ମୋତେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ବା ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଛି, ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ମୋର କୃତଜ୍ଞତା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛି | ଏହି ବହିଟିର ପ୍ରକାଶ ଦାୟିତ୍‌ ଓଡ଼ିଶାର ସୁନାମଧନ୍ୟ 
ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥା ଏ.କେ. ମିଶ୍ର ପବ୍ଲିଶର୍ସ ପ୍ରାଇଭେଟ୍‌ ଲିମିଟେଡ଼ର ସ୍ଵତ୍ଵାଧ୍ଵକାରୀ 
ଶ୍ରୀ ଅଜୟ କୁମାର ମିଶ୍ର ବହନ କରିଥିବାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ତରିକ ଧନ୍ୟବାଦ ଜ୍ଞାପନ କରୁଛି | ' 


ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 
ଏ- ୧ ୬, ଇଭାଗାରଥ ବିହାର 
ଜେଳ୍କାନାଳ 
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ରଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ : ପୂଷ୍ଠଭୂମି 


ସାଧାରଣ ପରିଭାଷାରେ ନାସ୍ତିକତା ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମାର୍ଥବୋଧକ ଭାବରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଯଦିବା ନାସ୍ତିକତା ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୂ 
ଅବିଶ୍ବାସ କରିବା ବୁଝାଏ, ହେଲେ ଏହି ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ନାସ୍ତିକତା 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଅଟେ | କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ନାସ୍ତିକ 
ଶବ୍ଦର ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ 
କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରା ବା ସମ୍ପଦାୟକୁ ଆସ୍ଥିକ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାବେଳେ 
ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥବା ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ଥିକ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ । ହୁଏତ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ସମ୍ଭବତଃ ସମାନ ଭାବନା ଅଟେ | କିନ୍ତୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରିବା (ଇଶ୍ଵର ଏକ ବା ଅନେକ ହୋଇପାରନ୍ତି) ସମାନ ଭାବ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରେ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ଆସ୍ତିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵର-ସଂପର୍କିତ 
ଭାବନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ମତପୋଷଣ କରିନାହାନ୍ତି ! ସେହିସବୁ ସିଷ୍ଟମ୍‌ର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ 
ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି; କାରଣ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | 
ସୁତରାଂ ଆସ୍ତିକତାକୁ ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ବର ପରିବ୍ଭେ ବେଦ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ମୀମାଂସା ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିନାହାନ୍ତି ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୁ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 

ସେହିପରି ଆସ୍ତିକ ଶବ୍ଦକୁ କେତେକ ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବ୍ୟନ୍ତି ବା ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆତ୍ସାର ପାରଲୌକିକ ଅସ୍ତିତଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଆସ୍ତିକ କୁହାଯାଏ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧ 
ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଇପାରେ; କାରଣ ଉଭୟ ଆମ୍ବାରେ ବା 
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ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଚଳିତ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ତିକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନଶ୍ଚ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯତା ସୃଷ୍ଠି କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଆହ୍ତି କତାକୁ ବେଦ ବା ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ଵାସ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଥିବାରୁ ଭଶ୍ଵରପ୍ରତୀତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଭାବଧାରାକୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ବିଚାରକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କହିବା 
ଅର୍ଥଗତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ୟକ ସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । 

ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଇଶ୍ଵରଭାବନା ସଭ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସୋପାନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ଭଶ୍ଵରଭାବନାର ଏକକ ପ୍ରତୀତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ବାସ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ ! ଏପରିକି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କରେ ପୃଥକ୍‌ ଓ 
ପରସ୍ବରବିରୋଧୀ ମତ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ଶୈବବାଦ, ଶାକ୍ତ ଦର୍ଶନ, ଭକ୍ତିବାଦ, ବୈଦିକ 
ବିଚାର, ଆର୍ଯ୍ୟେତର ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ଯାଦି ହିନ୍ଦୁ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଭଶ୍ଵରଭାବନା ସମାନ ନୁହେଁ । ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଶ୍ଵାସ 
ପରସ୍ବର ସହ ଆଦୌ ସମତାଳ ନୁହେଁ, ତଥାପି ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଧାରାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 
ପୁନଶ୍ଚ ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନାନା ଦେବଦେବୀ ପୂଜା, ଏପରିକି ଗଛ , ପଥରକୁ ମଧ୍ଯ 
ଇଶ୍ଵରଭାବେ ଆରାଧନା କରିବା କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଦେଖାଯାଏ । ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ପିତୃକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ଆରାଧନା କରାଯାଉଥ୍‌ବା ବେଳେ ମାତୃକୈନ୍ଦରିକ ସମାଜରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପରଂପରା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ନାରୀକୁ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ | 

ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵର ଓ ଜଗତ ଭିତରେ ସମ୍ଭନ୍ଧ ନେଇ ନାନା ମତ ଉଭୟ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଓ 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଧର୍ମଦର୍ଶନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏସବୁ କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଣ ଆଧାର ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନ ଥିବାରୁ ସେସବୁକୁ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ତାକୁ କେତେକ ଯୁକ୍ତି 
ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ଜଗତ ସହିତ ଲଶ୍ଵବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କେତେକ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଉପାଦାନ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବା ମାୟା ବୋଲି ମଧ୍ଯ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 
ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇ ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତ ଓ ଇଶ୍ଵର ସର୍ବସମବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ 
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ଜଗତର ଉର୍ବ୍ବରେ ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ନେଇ ଜଗତ ସହିତ ଇଶୃରଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି 
ମତବାଦ ରହିଛି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵାତୀତ ବା ବିଶ୍ଵାଧ୍ଵକ (transcendent) 
ଏବଂ ଅନୁଭବାତୀତ | ଅନ୍ୟ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଜଗତ ନିହିତ ଓ ଜଗତ ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭୀ | ଜଗତଠାରୁ 
ତାଙ୍କୁ ଦୂରେଇ ନ ଦେଇ ଜଗତର ଅନ୍ତର୍ବର୍ଭୀ (¡୩m2anent) ବୋଲି ମଧ୍ୟ କେତେକ 
ଭାବିଛନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ ଏ ଉଭୟ ମତକୁ ମଧ୍ଯ ଏକାଠି ମିଶାଇ ଅନ୍ଯ କେତେକ ଭାବନାର 
ସୂତ୍ରପାତ କରାଯାଇଛି । 


ସେହପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେହି କେହି ସଗୁଣ ମନେକରି ତାଙ୍କ ସରୂପ ବୋଲି କଳନା 
କରିଛନ୍ତି ¦ ସେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି, ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ରହିଛି ! ତେବେ ସେ ଜଣେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି । ତାଙ୍କଠାରେ ମାନବତା ଆରୋପ କରାଯାଇ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | 
ଇଶ୍ଵର ବ୍ୟଲ୍ତିଠାରୁ ଆଶାତୀତ ଭାବରେ ବିଜ୍ଞ ଓ ଶକ୍ତିମାନ | ମାନବତ୍ଵବାରୋପବାଦ ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପରିକଳ୍ନା କରିଛି ! ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ଯ ଭାବନାନୁଯାୟୀ ଲଶ୍ଵର ବ୍ଯକ୍ତି 
ନୁହନ୍ତି, ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ନାହିଁ । ସେ ଅରୂପ ଓ ନିର୍ଗୁଣ | ତାଙ୍କ ରୂପର କଳନା କରିବା 
ଏକ ମାନବୀୟ କଳନା ମାତ୍ର | ସେ ରୂପହୀନ ଓ ସ୍ଥାନ କାଳର ଉର୍ନ୍ବରେ | 


ଏହିପରି ଭାବନା ସହିତ ପୁଣି ଭଶ୍ଵର ଆବଶ୍ଯକବେଳେ ଅବତାର ନେଇ ମଣିଷ 
ସମାଜକୁ ଆସନ୍ତି ବୋଲି କେତେକ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତରେ 
କିଛି ଅଧର୍ମ ବା ସେପରି କିଛି ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଲେ ଇଶ୍ଵର ମାନବରୂପ ନେଇ ଜଗତକୁ 
ଆସିଥା'ନ୍ତି ଓ ଦୁଷ୍ଟ ଦମନ କରି ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟାଗମନ କରିଯା'ନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ଅତୀତରେ 
ଅବତାର ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ନେଇ ପାରନ୍ତି ବୋଲି କେତେକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବା 
ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ପୁଣି ଅନ୍ୟମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଇଶ୍ଵର ନିଜେ 
ଆସନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ବା ଦୂତକୁ ପଠାନ୍ତି । ଦୂତ ଓ ପୁତ୍ର ମହତ ଜୀବନର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟିକରନ୍ତି, ଯାହାକି ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଅନୁକରଣୀୟ ହେବ । ଅନ୍ୟମାନେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏପରି ବର୍ଣନା ସହିତ ଆଦୌ ସହମତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଇଶ୍ଵର 
ହେଉଛନ୍ତି ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ୟୁର ଉର୍ବ୍ଚରେ | ସେ ନିଜେ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ ବା କାହାକୁ ପଠାନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ସେ ସାମାନ୍ୟ ଚାହିଁବାମାତ୍ରେ ଜଗତରେ ସବୁ କିଛି ଠିକ୍‌ 
ହୋଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ନେବା ବା କୌଣସି ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କ ଜରିଆରେ ଜଗତକୁ 
ଠିକ୍‌ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ବୋଲି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅବ୍ୟକ୍ତିକ ବୋଲି କହୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଅବତାରବାଦକୁ କେତେକ ନାନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥବାବେଳେ 
ଅନ୍ୟ ଛଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 

କେତେକ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସୃଷ୍ିକର୍ଭା । ସେ ଜଗତ ଓ 
ଏହାର ସକଳ ବସ୍ତୁକୁ ଶୁନ୍ୟରୁ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଇଶ୍ଵର ଥିଲେ, 
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ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କିଛି ନ ଥିଲା । ଭଶ୍ଵର ଜଗତ ଓ ମଣିଷକୁ କଳ୍ପନା କରି ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ । ସେ ଯାହା ଚାହିଁଲେ ତାହା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଶୂନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା | ସେ କହିଲେ 
ଆଲୋକ ହେଉ, ଦିନରାତି ହେଉ, ସେସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା | ଭଶ୍ଵର ଅଳ୍ପ କେତୋଟି 
ଦିନ ଭିତରେ ସବୁ କିଛିକୁ ଚାହିଁବା ମୁତାବକ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ଏପରିକି କେତେକ 
ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ଶୂନ୍ଯରୁ କେବେ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତା'ର କାଳ ଗଣନାକୁ କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି |! ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେସବୁ ଯେତେ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ହେଲେବି ଧର୍ମୀୟ 
ଭାବଧାରାରେ ସେସବୁ ବିଶ୍ବାସର-ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଏବେବି ପ୍ରମୁଖ ଭାବନା ହୋଇ ରହିଛି । ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଧର୍ମରେ ଛତଶୃରଙ୍କୁ ସ୍ଷ୍ଟିକର୍ଭା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭଶ୍ଵର ଯେ 
ଜଗତର ଉପାଦାନ କାରଣ ନୂହନ୍ତି, ତାହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟାକୁ ଜଗତର 
ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବରେ କେତେକ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଧ ଭିନ୍ନ ମତ ସବୁ 
ରହିଛି । କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉଭଭବ ହୋଇଥାଏ । ଅଣୁକୁ ଉପାଦାନ 
ଭାବେ ନେଇ ଇଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରୁ ପ୍ରକୃତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ 
ରହିଛି । ଇଶ୍ଵର ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସବୁ କିଛି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ କେତେକ ମତରେ 
ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ିତ୍ଵ ଛଡା ଅନ୍ଯକାହାର ସ୍ଥିତି ହିଁ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଟି ସନାତନ ନା 
ନୁହେଁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ନାନା ଉତ୍ତର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କେତେକ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ସହ ସନାତନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ସୃଷ୍ଟି 
ସନାତନ ନୁହେଁ କି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ସନାତନ ନୁହେଁ | କାରଣ ସେ ସବୁ ସୃଷ୍ଟ | ଯାହା ସୃଷ୍ଟ, 
ତାହା କିପରି ସନାତନ ହେବ ? ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନ ମତାନୁଯାୟୀ ଜଗତର ପ୍ରକୃତ 
ସ୍ଵରୂପ ମାୟାସଦୃଶ । ମାୟାରୁ ଜଗତ ଆସେ, ସୁତରାଂ ମାୟା ଜଗତର ଉପାଦାନ କାରଣ 
ଓ ଛଶ୍ଵର ନିମିତ୍ତ କାରଣ | ବସ୍ତୁତଃ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ବିଶ୍ଵ ବା ଜଗତର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ 
ମତ ନାନା ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ ରହିବା ଜଣାଯାଏ | 


ସଭ୍ୟତାର ଗୋଟିଏ ସୋପାନରେ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ରହିଥିଲା । ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ବହୁ ଦେବତାଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ପରିଚାଳିତ ହେଉଥବା ବିଶ୍ଵାସ 
ସମାଜରେ ରହିଥୁଲା | ବର୍ଷା, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି ରୋଗ, ମୃତ୍ୟୁ ବିଦ୍ୟା, ଧନ ଇତ୍ଯାଦି ଜଣେ 
ଜଣେ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଛି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥିଲା | ସୁତରାଂ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ସଫଳତା ବା ଲକ୍ଷ୍ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରିବାର ମନୋଭାବ ରହିଥିଲା ! ଏବେ ମଧ୍ଧ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବଳବତ୍ତର 
ରହିଛି । ସେହିପରି ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଲଶ୍ଵରମାନ ରହିଛନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ କେବଳ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାଏ | 
ବିଭିନ୍ନ ନୂବଂଶିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯେପରି ଭାଷାଜନିତ ବା ଜାତିଭିଭିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
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ଥାଏ, ସେହିପରି ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା ଓ ଆରାଧନା ନେଇ ବିଭେଦ ରହିଥାଏ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏସବୁ 
ଭାବନାର ବହୁ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତୀତି ଧର୍ମ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ବିକାଶ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା । ତେବେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର କଳନା ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା । ଧାର୍ମିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଉପରେ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଗଲା ! ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ବୋଲି ଦର୍ଶନରେ ଉଦ୍ୟମ ହେଲା । ସେହିପରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ସନ୍ନିହିତ କରାଗଲା । ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେ କରାଗଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯେ ଅଭିନିବେଶ 
ଆସିଥାଏ ଏହା କେତେ ରଙ୍ଗରେ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା | ଛଶ୍ଵର ନୀତିସଂସ୍ଥାପକ ଓ ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟର ନିୟାମକ । ସେ ନାତିବାଦୀମାନଙ୍କୁ ପୁରସ୍କୃତ କରି ଅନୈତିକ ଲୋକଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ 
ଦେଇଥଅନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ସଂସାରରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସୁଦୃଢ କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । 

ପରନ୍ତୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ତର୍କଶୀଳ ଯୁଲ୍ିଗୁଡିକ ଧର୍ମ ବା ଦର୍ଶନରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏକଦା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେଉଥିଲେ ବି 
ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା ଭିତରେ ଅସାର ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା | 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍କଶାସ୍, ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ ଫଳରେ 
ଧର୍ମଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହିଥବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡିକର ଯେଉଁ ବିଶ୍ଳେଷଣ ହେଲା, ସେଥରେ ଇଶ୍ଵର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁକ୍ତି 
ପୁଝ୍ାନୂପୁଖଂ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଇ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ କରାଯିବାଦ୍ଵାରା ରଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଯୁକ୍ତି ଆଶ୍ରୟ ନିଆଗଲା ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ତର୍କ, ବୁବି ବା 
ଯୁଲ୍ତିହିତ ବୋଲି କୁହାଗଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇ ଅନୁଭବ, 
ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣିବାପାଇଁ ମସ୍ତିଷ୍କ ପରିବର୍େ 
ହୃଦୟକୁ ମହତ୍ତ୍‌ ଦିଆଗଲା | ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭବ ବା ଉପଲବ୍ଧି ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଯେ ବୋଧଗମ୍ୟ 
ଏହା କେତେ କାବ୍ୟିକ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା । “କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ କି” - ବୋଲି 
ପ୍ରଶୁ ଉଠିଲା । ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନସ୍ତତ୍ତ ବିଜ୍ଞାନରେ ନାନା ଆଲୋଚନା 
କରାଗଲା । ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍ତରରେ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ଯେପରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ 
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ହୋଇଥାଏ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭୂତି ସେହିପରି ରୂପ ନେଇଥାଏ ! ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିବା ଧାରଣା, ଭାବନା, ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଣି ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକତାକୁ 
ଅକ୍ଲେଶରେ ପ୍ରଭାବିତ କରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ କରିଥାଏ । ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରୁ ଯେଉଁସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗ ଜନିତ ଧାରଣା ଲାଭ କରିଥାଏ, ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମାନସିକ ସ୍ତର ସେପରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଦେଇଥାଏ | 
ଏଠାରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭୂତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ କୌଣସି ପରମ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରମାଣ 
କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? ପୁନଶ୍ଚ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ । 
ସୁତରାଂ କୌଣସି ଅନୁଭୂତିକୁ ବାସ୍ତବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ ଅନୁଭୂତିକୁ ଅବାସ୍ତବ 
କହିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ ପରସ୍ପର ଅମେଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସତ୍ତା ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବ୍ଯକ୍ରିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିର ସମ୍ଭାବନା ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ବାକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିର ମାନଦଣ୍ଡରେ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଯେ ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ, ଏହାହିଁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଅଟେ | 

ଇଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ ନୈତିକତାର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା କୁହାଯାଏ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ଓ ନୀତିନିୟାମକ ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ପ୍ରତୀତି ଅଟେ । 
ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ସଂପର୍କରେ ରହିଥିବା ବିଭିନ୍ନ ମତଗୁଡ଼ିକ କିପରି ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଳନା ଉପରେ 
ଗଢ଼ିଉଠିଛି ତାହାର ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ନୈତିକତା ଓ ଭତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବଶାମ୍ଭାବୀ ସମ୍ମନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବିଷୟ କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ | ଅବଶ୍ୟ ଲଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା 
ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତି ଜଟିଳ ଓ ତାହାକୁ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉ ନାହିଁ । ଏପରିକି 
କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଅଭିନ୍ନ ସୁତରାଂ ଯାହା ଏକ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଏକ ଇଶ୍ଵରୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ । ଦୁଇଟି ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ନାହିଁ | ପରନ୍ତୁ ଲଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାକୁ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ପ୍ରତୀତି 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ଭିନ୍ନତା ନେଇ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇ ପାରିବ | ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଓ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବରେ 
ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଣ ତାର୍କିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରିବ ତାହା ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ 
ଆସିବ | ଏଠାରେ ଦୂଇଟି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଗଞ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରାଯିବା ଦରକାର | ପ୍ରଥମତଃ 
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ଏହା କୁହାଯାଏ ଯେ, ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ବା ଅଭିନିବେଶ 
ଆସିଥାଏ ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ ! ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଆଧାର କେବଳ ଛଶ୍ବର ହିଁ 
ହୋଇପାରିବେ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନର ପ୍ରତିପାଦନ ଛଶ୍ଵର ବ୍ଯତୀତ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରଶୃଟି ସମ୍ପକରେ ପ୍ରଥମେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ । ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ, ଭଶ୍ବରବିଶ୍ବାସରୁ 
ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ ଅଭିନିବେଶ ମିଳିଥାଏ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସରୁ ପାଇଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ନୈତିକ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଭିତରେ ଏକ ମନସ୍ାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ଆସିବା ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟକୁ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି କିମ୍ବା ନୈତିକତାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ମହତ୍ତଵକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେ ଭତଶ୍ଵବରବିଶ୍ବାସୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ସେ ଏକ ନୀତିନିଷ୍ଠ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବେ | ସେହିପରି ନୈତିକ ଶଙ୍ଖ ଳାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶାନ୍ତି, ସଂହତି 
ଓ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଜଣଙ୍କର ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଥଲେ ସେ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଆଧାରରେ ନିଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବେ | ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ମିଳିପାରିବ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
କଟାକ୍ଷର ଯେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ହେବ, ଏହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ସେ ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବେ । ସୁତରାଂ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସରୁ ନୈତିକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଆସୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ 
ଅଭିନିବେଶ ମଧ୍ଯ ମିଳୁଥାଏ | ଅଧ୍କନ୍ଧୁ ନୈତିକତାର ସାମାଜିକ ମହତ୍ତ୍ବକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା 
ଦ୍ଵାରା ନୈତିକ ମୁଲ୍ଯଚୟ ଯଥାର୍ଥରେ ଅଧକ ଦୃଢୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ଏହାକୁ 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ । ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣକଲେ ଏହା ସେପରି ବଳିଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ! ସମାଜରେ ଏପରି ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖାଯାନ୍ତି,ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ବର 
ଭାବନାକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅସାଧ୍ 
ମିଥ୍ୟାବାଦୀ, ଅନ୍ୟାୟୀ ହେବାରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ଦେଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ବରଂ ବଡ଼ 
ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଯୁଦ୍ଧକରିବା, ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା, ଅନ୍ୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାନୁଷିକ ବ୍ଯବହାର ଦେଖାଇବା ଅତୀତରେ 
ସମାଜରେ ଅତି ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଥିଲା । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନୈତିକ 
ଜୀବନଧାରାର ସେପରି ଅବିଛେଦ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଯେ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ପରିସର ପୃଥକ୍‌ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
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ସେହିପରି ନୈତିକତାର ମୂଳ ଆଧାର ଭ୍ତଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ଉପରେ ଆଦୌ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ନୁହେଁ । କ୍ରମବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଣିଷର ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିରୁ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । ସମାଜ ଯେତିକି ଦୃଢ ଓ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି, ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ଭାବେ ସେତିକି ସୁଦ୍ଧଢ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଛି | ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ଲାଭକରେ । ଏପରିକି ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ଚନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ମାତ୍ସ ସ୍ପେହ, ଖାଦ୍ୟ ଓ ବାସପାଇଁ ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ୟ, ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ 
ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି କେତେକ ଜୀବଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ 
ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପଶୁ ଜଗତରେ ଏହି ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗତ ହୋଇ ରହିବାବେଳେ ମଣିଷ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭି ଧୀରେଧୀରେ ଉନ୍ନତ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ 
ଭାବନା ଯୋଗାଇଛି । ଆଦିମ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା କେତେକ ଜନଜାତି ଭିତରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ପ୍ରତି ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅତି ପ୍ରଚଛନ୍ନଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ | ପରନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା, ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସରେ ନୈତିକ ଚେତନା ଦୃଢୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ମଧ୍ୟଦେଇ ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଆଧାର ସୁଦ୍ଧଢ 
ହୋଇଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ 
ସ୍ତରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ତାରତମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ; ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତାର ଆଧାର 
ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସହିତ ଯେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଏହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଅଭିନିବେଶ ଓ ନୈତିକତାର ଆଧାର ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ତର୍କ ସମ୍ମତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥୁବା ଭାବନା ଯୁକଲ୍ତିସଂଗତ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । 


ଭଶ୍ଵରଭାବନା ସହିତ ଏହିପରି ନାନାବିଧ କଳ୍ପନା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦର୍ଶନ, ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାତ୍ତିକ 
ଆଲୋଚନାମାନ ହୋଇଛି । ଧର୍ମଚେତନା ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ରଖୁଥିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଧାର ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥଲା । ସୁତରାଂ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେ 
କେତେ ମୌଳିକ ଯୁକ୍ତି ସବୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥଲା | କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ଇତିହାସରେ ତର୍କଶାସ୍ପ, 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ଆଚାରମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଥଲା, ସେସବୁର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେସବୁର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ତାର୍କିକ ଆଧାର ଯେତିକି ଦୁର୍ବଳ ହେଲା, 
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ଲଶ୍ମିରବ/ଦ ଓ ନିରାଣ୍ମରବାଦ : ମୁଷ୍କୂମି ୯ 


ସମାଜବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ୍ତଶ୍ଵରପ୍ରତୀତିର ଉତ୍ପତ୍ତି ବିକାଶ, ପରିବର୍ଭନ ତଥା ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ଥବା ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରକଳ୍ଚନା ଉପରେ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ ସେତିକି ଅଧକ 
ହେଲା ! ସମାଜବିଜ୍ଞାନ, ନୃତତ୍ତ୍ଟ ମନସ୍ତତ୍ଵ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଭାବନା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ଜନଜାତି ମଧ୍ୟରେ କିପରି ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଇଶ୍ଵରଭାବନାର ପ୍ରଚଳନ ରହିଛି ତଥା ସଭ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର 
ପ୍ରତ୍ୟୟ କିପରି ବଦଳିଛି,ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମାଜବିଜ୍ଞାନମାନଙ୍କରେ ନାନା ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ହେଲା । ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ବିକାଶ ଓ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପଶ୍କାତ୍‌ରେ ନାନା ମନସ୍ତାର୍ଵିକ 
ଭୟ, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ରହସ୍ୟ ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ଇତ୍ୟାଦି କାରଣସକଳ 
କିପରି ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ମନସ୍ତତ୍ସ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା । ଧର୍ମମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଭଶ୍ଵରପ୍ରତୀତିର ନିଗୁଢ ସଂପର୍କ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଓ 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ଉପରେ ଲେଖା ଯାଇଥିବା ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଏତିହାସିକ 
ବିକାଶ, ଅଭ୍ଯୁଦୟ, ଗୋଷ୍ଠୀ, ତାର୍ବିକ ବିଚାର, କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ 
ଜଣାପଡ଼ିଲା | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ ଭିତର ଦେଇ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଓ ପାର୍ଥକ୍ୟର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ମଣିଷ 
ଜାତିର ଇତିହାସରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଭାବେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ସେଗୁଡ଼ିକ ବୃହତ୍ତର 
ପରିସରରେ ବ୍ୟାପକ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂହତିର ଭିଭି ସ୍ଥାପନ କରିଥଲା । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ସଭ୍ୟତା ବା 
ଦେଶଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଆଦାନପ୍ରଦାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିନିମୟ ହେଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ 
ମଧ୍ୟଦେଇ ସେମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟମାନ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଚନାର 
ପରିସରକୁ ଆସିଲା ! ଫଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଭଶ୍ଵରଭାବନା ସକଳର ଅନୁଶୀଳନ 
ହେଲା ଓ ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସ, ମତବାଦମାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା । 

ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଛ୍ତଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ସଂପର୍କରେ ନାନାବିଧ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନିଜର ଧର୍ମ, ଶିକ୍ଷାୟତନ, ପରିବାର, ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶ, ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରରୁ ଲଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ, ତାହାକୁ ନିଜର 
ଜୀବନଧାରୀରେ ମିଶାଇ ଦେବା ଓ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଜୀବନର ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ 
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୧୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣୁରବାକ ବନାମ ନିରାଣମରବାକ 


ଗ୍ରହଣ କରିବା ନିହାତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ ! ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନର 
କେତେକ ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏହି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତିମାନସରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ | 
ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନ ମୁଖ୍ୟତଃ ସାମାଜିକପ୍ରବାହ ଭିତରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ ଓ ସମାଜର 
ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସ, ବ୍ୟକ୍ତିର ଅବବୋଧ ମଧ୍ଯରେ ଦୃଢ଼ ଓ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 

ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମଚେତନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭତଶ୍ଵରଭାବନା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ଓ ଧର୍ମର 
ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ଥୁବା ହେତୁ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଜୈନଧର୍ମ 
ବା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସ୍ଥାନ ନେଇ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଟାମୋଟି 
ସବୁ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ବରବିଶ୍ବାସ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ପ୍ରବକ୍ତାମାନଙ୍କର କଳନାପ୍ରସୂତ ଅଟେ । 
ସେମାନେ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ ମଧ୍ୟଦେଇ ଇଶ୍ବରଭାବନାକୁ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟ, କାହାଣୀ, ରୂପକଥା ମଧ୍ଯଦେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ନାନା ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଏହି କାଳ୍ତନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ରିଗୁଡ଼ିକ ନାନା ରୂପରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିବା ଯୋଗୁଁ କାଳକ୍ରମେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ । ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢ଼ହେବା ସହିତ ନାନା ପୂଜା, ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟଦେଇ 
ଏହା ସମାଜରେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରେ | କେତେକେତେ କର୍ମକାଣ୍ଡ, ପ୍ରଥା ଓ ରୀତି ମଧ୍ୟଦେଇ 
ଏସବୁ ଧର୍ମାୟ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼େ ! ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେତିକି ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ, ତାହା ପରମ୍ପରାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ସେତିକି ଜୀବନ୍ତ ହୋଇରହେ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏହିପରି ନାନା ଜୀବନ୍ତ ପରମ୍ପରା 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ |! ଏହା ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ଯ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଏ । ହୁଏତ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ କୌଣସି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଚିନ୍ତା ବା ଭାବଧାରା 
ସମାଜର କେତେକ କ୍ଷୟଶୀଳ ବା ଅନୈତିକ ପରଂପରାକୁ ବିରୋଧ କରିଥାଏ | କୌଣସି 
ପରଂପରା ଅନୈତିକ, ଅହେତୁକ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବକ୍ଷୟ ପାଇଁ ସହାୟକ ହେଉଥିଲେ 
ସେହିସବୁ ପରଂପରା ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା କାଳକ୍ରମେ ଜନମାନସରୁ 
ଅପସରିଯାଏ । ତଥାପି ଅନ୍ୟ କେତେକ ପରମ୍ପରା, ତାହା ଯେତେ ଅହେତୁକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯାହା ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ ଭିତରେ ବଦ୍ଧମୁଳ ହୋଇରହିଛି, ତାହାର ବିଲୋପ ସାଧନ ସହଜରେ 
ହୋଇ ନ ଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ଅଭିବୃଵ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସେଗୁଡିକ କାଳକ୍ରମେ 
ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେହି ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ସଂପର୍କରେ 
ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏହି ଚିତ୍ର ଆସିଥାଏ । ଅସମଶ୍ୟତା, ବଳିପ୍ରଥା, ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଇତ୍ୟାଦି ହିନ୍ଦୁ 


ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ୍ ଭିତରେ ଏବେବି କେତେକାଂଶରେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି ଯଦିବା ଏସବୁ 
Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଲଶ୍ମିରକାଦ ଓ ନିରାଙ୍ଧାରବାଦ : ମୁଝଖକୁମି ୧୧ 


ପ୍ରଥା ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଗଲାଣି | ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମରେ ପ୍ରଚଳିତ ପାରମ୍ପରିକ ପ୍ରଥା ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମବର୍ଷୁ ଅବକ୍ଷୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 

ଧର୍ମୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଏକ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ସତ୍ୟ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଧର୍ମ ସକଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ପିତିକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତାତ୍ତିକ 
ସତ୍ୟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥା'ନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ରହସ୍ୟ ପାଇଁ ହେଉ ବା ଜୀବନର 
ଘନଘଟାକୁ ଅବବୋଧ କରି ଏହାର ମହତ୍ତ୍କୁ ପ୍ରତିପାଦନ ପାଇଁ ହେଉ, ସକଳ ସ୍ତରରେ 
ଭଶ୍ଵରପ୍ରତୀତି ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧୀର ଭାବରେ ନେଇ ଜୀବନର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହ, ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ଅଘଟଣ ଓ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାକୁ 
ସେମାନେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ଏପରିକି ଇତିହାସର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ 
ପରିବେଶକୁ ଏଶ୍ଵରୀୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୋଧଗମ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଧର୍ମୀୟଧୀରାରେ 
ଦେଖାଯାଏ | ଯେଉଁସବୁ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସାଧାରଣ ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ସହଜ ହୁଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହିସବୂକୁ ଦିବ୍ୟଉଦେଶ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକତା ଆସ୍ତିକ ଧର୍ମ ପରମ୍ରାରେ ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସାମାଜିକ ଜୀବନପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟ ଆଲୋଡ଼ନକୁ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଭାବେ 
ଚିତ୍ରଣ କରିବା ଓ ସେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପ୍ରତିଭାବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ସକଳଙ୍କୁ ଦେବତଵ ଆରୋପକରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର-ପ୍ରେରିତ ବା ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପକଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ସେହିପରି 
ସାଧାରଣ ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ ଜଣେ ଏତିହାସିକ ଯେପରି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ, ଧର୍ମରେ ତାହା କରାନଯାଇ ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଦୈବୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା 
ଅଭିପ୍ରାୟର ଆରୋପ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀ ଯାହା 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ, ଏକରୂପତା, କାର୍ଯ୍ୟ-କାରଣ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା ସହଜ, 
ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଦୈବୀଉଦେଶ୍ୟ ସଂସ୍ଥାପନ କରିବାର ମାନସିକତା ଧର୍ମୀୟ ଚେତନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ସଫଳତା, ବିଫଳତା, ଉତ୍ଥାନପତନ, 
ରୋଗ, ଶାନ୍ତି ବା ସଂଘାତ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଇଛ୍ଥା, ଭାଗ୍ଯ, କର୍ମଫଳ ଇତ୍ଯାଦି ଅତାହ୍ଦ୍ରିୟ 
ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ । ଏହିସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ପ୍ରଭେଦ ଧର୍ମଗୁଡିକ 
ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ବା ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ମତର ଅବତାରଣା 
କରାଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ହେଲେ ବି ଏସବୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ 
କରାଯାଏ । ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି 
ରହିଥାଏ, ତାହାର ମୂଳ ଲଶ୍ଵର ହୋଇଥାନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଭାବନାକୁ ମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ 
ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅବବୋଧ ଗଢ଼ି ଉଠିଥାଏ । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜଗଦ୍‌- 
ଦୃଷ୍ଟିରେ (Wଠଏ-୪) ରହସ୍ଯବାଦ, ଅତୀନ୍ଦରିୟ ଅବବୋଧ ଓ କଳ୍ପନାକୁ ଉପଜୀବ୍ୟଯ 
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ଭାବରେ ନିଆଯାଇଥାଏ । ସ୍ପଳବିଶେଷରେ ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା 
ପାଇଁ ସାଦୂଶ୍ଯ ଯୁକ୍ତି ଓ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ ବୁବ୍ଧିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ! କାଳନିକ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ସତ୍ଯ ବୋଲି କହିବା ପାଇଁ ସମୟେସମୟେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିଭାଷା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଏ ¦ ମୋଟ ଉପରେ ଧର୍ମଭିଭ୍ତିକ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ଅଭିପ୍ରାୟ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଜରିଆରେ ପ୍ରାକୃତିକ, ଏତିହାସିକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାର୍ବିକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ 
ନ ଥିବାରୁ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଧର୍ମପରଞ୍ଚରାରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ନାନାବିଧ ମତର 
ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ବା ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ରହିଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାନୁରାଗୀ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଅଲଂଘ୍ଯ ଓ 
ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ପବିତ୍ର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ! ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ମତଗୁଡ଼ିକର ଭିନ୍ନତା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ ହେଲାପରେ ଧର୍ମାନୁଗତ ବ୍ୟକ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକୁ କଳ୍ପନା ଭାବରେ ନ ନେଇ 
ସେସବୁକୁ ଏକ ଏକ ଜୀବନଦୃଷ୍ି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଏପରିକି 
ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ ଅବାନ୍ତର ମନେହେଲେ ବି ନାନା 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଧର୍ମାନୁରାଗୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ କେତେ କେତେ 
ସ୍ଵନିର୍ମିତ କଳ୍ପନା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ମୋଟ ଉପରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ନାନା କାଳ୍ନନିକ 
ରଙ୍ଗରେ ରଂଜିତ କରି ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଜୀବନର ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । ସାଧାରଣ ଜୀବନପ୍ରବାହରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥିବା ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ, ଦୃ, ସଫଳତା ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥାକୁ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ 
ଆଧାରରେ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଭାବିବା ଅତି ସହଜ ମନେହୁଏ | ମଣିଷ ମନର କୌତୂହଳତାକୁ 
ପୂରଣ କରିବାପାଇଁ ଏହିପରି ଏକ ଅତାନ୍ଦରିୟ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଜନମାନସରେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ଏକ 
ପ୍ରୟୋଜନଜନିତ ଆବଶ୍ୟକତାଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ଯୁଗଯୁଗ 
ଧରି ଆଦୃତ ହୋଇରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 

ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଓ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଠି ଜୀବନକୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ 
କେତେଦୂର ସହାୟକ କି ନୁହେଁ ତାହା ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ଅଟେ । କେତେକ ବିଶ୍ବାସଦ୍ାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ସଚେତନତା 
ଯଦି ଆସୁଥାଏ, ତେବେ ସେହି ବିଶ୍ବାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ନ ପାରେ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସର କୌଣସି ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଆଧାର ଥାଉ ବା ନ ଥାଉ, ତାହାର 
ପରିଣାମ ଯଦି ସମାଜ ପାଇଁ ଦରକାରୀ, ତେବେ ସେହି ବିଶ୍ବାସକୁ ବିରୋଧ କରିବା ଉଚିତ 
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ମନେହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି କେତେକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ସାମୁହିକ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ସାମାଜିକ ପରିଣାମ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । କେତେକ 
ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ରହିବା ହୁଏତ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଉପକାରୀ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ 
ସାମୂହିକ ସ୍ତରରେ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାରକରି ସାମୟିକ ଭାବରେ ଉତ୍ତେଜନା, ଦୃତ 
ବା ସେପରି କିଛି ବିବାଦ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ । ବରଂ 
ଧର୍ମଜନିତ ଓ ଭଶ୍ଵରଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ଉତ୍ତେଜନା ଓ 
ସଂଘର୍ଷ ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ଉପଯୋଗିତା, ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଓ 
ବୃହତ୍ତର ମାନବିକ ସଂହତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିବା ହୁଏତ କ୍ଷତିକାରକ ନୂହେଁ । ତେବେ ସାମାଜିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କୌଣସି ବିଚାର ସତ୍ୟ-ଭିଭିକ ନ ହେଲେ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଵ କମ୍‌ହେବା ସହିତ 
ଏହାର ପରିଣାମ ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ହେବା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ବରବିଶ୍ବାସ ଜୀବନକୁ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ଏକ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ଭାବାବେଗ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ଯେ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ପରି ଏହାର ଭଲମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବା ଅନସ୍ବାକାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେହୁଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟି ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ସମସ୍ଯା ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ସମସ୍ୟାମୂଳକ ଅଟେ | ବିଶେଷକରି ଜୀବନରେ ମନ୍ଦ ଓ 
ଅମଙ୍ଗଳ କାହିଁକି ରହିଛି ? ଭଶ୍ଵର ଯଦି ସର୍ବମୟ କର୍ଭା ଓ କାରୁଣିକ, ତେବେ ଜଗତରେ 
ଅମଙ୍ଗଳ, ଅଶୁଭ ଓ ମନ୍ଦର ସ୍ଥାନ ରହିନଥାୀନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଏସବୁର ସ୍ପିତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି ଓ 
କରୁଣା ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥାଏ । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସର୍ବମୟ କରା ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ 
ସବୁକିଛି ସେ ଏପରି ସଂସ୍ଥାପିତ କରିଥାନ୍ତେ ଯେ ମନ୍ଦ, ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଅଶୁଭର ସ୍ଥାନ 
ନ ଥା'ନ୍ତା | ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ରହିଥୁବା ରାଶିରାଶି ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଅମାନବିକତା 
ଓ ନୃଶଂସ ସ୍ଵଭାବ ଦେଖୁଲେ ଏସବୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ କରୁଛି ବୋଲି କିପରି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ? ସେହିପରି ନିରୀହ ମଣିଷର ଦୁଃଖ, ନିର୍ଯାତନା ଅଥଚ ଅସାଧୁ ଓ ଅନ୍ୟାୟୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି, ସୁଖସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ଯକୁ କିପରି ଇଶ୍ଵରୀୟ ଜୀବନଦଧଷ୍ଟି ସହିତ ସମତାଳ 
କରାଯାଇପାରିବ ? ଏକ କାରୁଣିକ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସହିତ କିପରି ଏହି ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରକୁ 
ସମତାଳ କରାଯିବ ? ଏକ କାରୁଣିକ ଇଶ୍ଵର ସାଧୁ ଓ ସଚ୍ଚରିତ୍ର ଲୋକର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ 
ଅସାଧ୍ୃ, ଅନ୍ଯାୟୀ ମଣିଷର ପ୍ରଗତି ଓ ସୁଖ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ରହିବା କେତେ ଦୂର 
ସଂଗତ ? ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍‌ବା ଅଘଟଣ, ଦୁର୍ବିପାକ ଯାହା ମଣିଷର ସୁଖର 
ସଂସାରକୁ ସମୟରେ ଉଛ୍ଛନ୍ନ କରିଦିଏ, ଅଗଣିତ ଜନଗଣଙ୍କ ଉପରେ ଦୁଃଖ ଓ ଯାତନାର 
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ଝଡ଼ ବୁହାଇଦିଏ ତାହାକୁ କିପରି ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିହେବ ? ଜୀବନର 
ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ମାନବିକ ଦୁର୍ବୃଦ୍ଧି ଓ ଅନ୍ୟାୟ ତଥା ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏକ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜଗତ ଭାବନା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଅଧ୍ୟକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରକୃତି-ସ୍ଵଭାବବାଦ ମଧ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ 
ନିୟମ ଆଧାରରେ ବୁଝାଇବା ଯେତେ ସହଜ, ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅନୁଭବଜନ୍ୟ, ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ପ୍ରକଳ୍ପ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୁଝାଇବା ସେତେ ସହଜଗମ୍ୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ 
ଆଧାରକରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ରାଶିରାଶି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | 
ଦୁଃଖ ଓ ଅମଙ୍ଗଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରିବା ପାଇଁ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦ, ସର୍ଗ, ନର୍କ, 
ଅନ୍ତିମ ବିଚାର ଦିବସ ଇତ୍ଯାଦି ନାନା କାଳ୍ପନିକ ଚିତ୍ରର ଅବତାରଣା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | 
ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ଏକକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନ ଥାଇ ନାନା କାଳ୍ପନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ 
ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । ସେସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସୈବଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଆଧାର କିପରି ତାର୍କିକ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ 
କିପରି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାହା ଜଣାପଡ଼େ । କଳ୍ପନାକୁ ଆଧାରକରି ଏସବୁ ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନର 
ସମାଧାନ ଖୋଜିବା ଭିତରେ ମଣିଷମନର ସ୍ପଜନଶୀଳ ଅନୁଭବ କିପରି ଗଭୀର ହୋଇଛି, 
ତାହାର ଚିତ୍ର ଏଥିରୁ ଅବଶ୍ୟ ମିଳିଥାଏ, କିନୁ ଯୁକ୍ତିପରକ ଓ ତଥ୍ଯାଧାରିତ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଏସବୁ ସେପରି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 

ଜଗତର ବିଶାଳତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସୁବ୍ୟବସ୍ଥ ଏକରୂପତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କଲାବେଳେ 
ଏଥିରୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଏକ ସଚେତନ ସଂସ୍ଥାପକ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭାବନା ସ୍ଵତଃ ଜାତହୁଏ 
ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ! ଏହି ଭାବନା ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଉ ଭାବରେ ମନକୁ 
ଆସିଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଓ ଏହି ଯୁକ୍ତି 
ଉପରେ ବହୁ ଆଲୋଚନା ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ଯୁକ୍ତି କେବଳ 
ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ଅଟେ ଓ ଏହା ପଶ୍ଚାତ୍୍‌ରେ ସେପରି ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଆଧାର ମିଳେ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ରହିଥିବା ପ୍ରକଳ୍ପମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ସଚେତନ ସରଷ୍ଟାଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ ।! ବରଂ ପୂଥବୀ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର କୋଟିକୋଟି ବର୍ଷ ପରେ 
ମଣିଷଜାତୀୟ ଜୀବର ଆବିର୍ଭାବ ହେବା ଓ ଲକ୍ଷଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ, ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମାଜର ଭିତ୍ତି ପଡ଼ିବା କୌଣସି ଦୈବୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ କରୁ ନାହିଁ । 
ବରଂ ଏସବୁକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଅଧକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ | 
ହୁଏତ ପ୍ରକୃତିର ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ଯ ଏବେବି ମଣିଷର ବୋଧ ବା ଜ୍ଞାନର ଅପହଞ୍ଚ ହୋଇ 
ରହିଛି । ହେଲେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ପ୍ରକୃତିର ଅଞ୍ଞେୟ ଦିଗଗୁଡ଼ିକ ଆସ୍ତେଆସ୍ତେ 
ଯେ ବସୁନିଷ୍ଠଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁଛି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 
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ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ବା କଳନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ | 
କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବାପରି ଏହାର ମଧ୍ଯ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏତ ଜୀବନ ପାଇଁ ଦରକାରୀ ହୋଇପାରେ 
ଓ ଏକ ଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ରେ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଉପଯୋଗୀ ମନେହୁଏ I 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିଗଲେ ଅଜ୍ଞତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହିଁ 
ହୁଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥାଏ | ବରଂ ମଣିଷଜାତିର 
ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ମନେହୁଏ । 
ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ, ଯଦି ଇଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅନୁରୂପ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ କି ? ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ 
ବା ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତି ମାଧମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦ ଯୁକ୍ତିରହିତ ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ ତଦୁପ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ, କାରଣ ଇଶ୍ଵରବାଦ ବା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ ମନେହେଲେ ବି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇ 
ପାରେ | ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ତେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଉଦ୍ଭବ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଇଶ୍ଵରବାଦ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି, ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆଲୋଚନାକୁ 
ଆଧାର କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ସେହିସବୁ ଯୁକ୍ତି ବା ଆଧାର କିପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସତ୍ତାକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ତାହା ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦରେ ହିଁ କୁହାଯାଏ । ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ 
ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନାରେ ଇଶ୍ବରପ୍ରତୀତିର ନାନାବିଧ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେଠାରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରାଯାଏ । ଲଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁସବୁ ତତ୍ତ୍ବ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି, 
ତାହା କେତେଦୂର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ବା ଯୁକ୍ତି ଆଧାରିତ ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
ମଧ୍ଯରୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ତା ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବା ଯୁଲ୍ତିଗତ ଆଧାର ଯେ ନାହିଁ, ତାହାହିଁ 
ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠାଲାଭ କରିଛି । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଜଗତର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ କାଳ୍ପନିକ ମତଗୁଡ଼ିକ ରହିଛି, ତାହା କେତେଦୂର ବୋଧଗମ୍ୟ 
ତାହା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକତା ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କ”ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ସେହି ପ୍ରଶ୍ନ ବି ନାତିଶାସ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଶ୍ଳେଷିତ ହୋଇଛି । 

ପ୍ରାଚୀନ ଯୁକ୍ତି ବା ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଭୂତି ଯାହାକୁ ଏକଦା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ 
ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥୁଲା ସେସବୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଧୀରେଧୀରେ ଅପାଙ୍‌କ୍ତେୟ ମନେହେଲା | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ସେସବୁ ସେପରି 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭିତ୍ତି ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଏହାପରେ କେତେକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଖମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙରବାଦ 


ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ବିଶ୍ଵାସ ଅଣାଗଲା ! କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଚମଜ଼୍କାରିତାକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଇତଶ୍ଵରଙ୍କର ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଅଲୌକିକତା ଓ ଚମନ୍କାରିତା ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନାରୁ ସେସବୁର ଯେ ଭିରି ନାହିଁ, ଏହା 
ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା 1 ଚମକ୍ରାରିତାର ଯେ କୌଣସି 
ଭିତ୍ତି ନାହିଁ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣାବଳୀ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, ଏକରୂପତା ଓ ନିୟମ ଆଧାରରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ତାହା ହିଁ ଆଧୁନିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସଭାବେ ବିଜ୍ଞାନରେ ସ୍ପିରୀକୃତ ହେଲା । 
ବସ୍ତୁତଃ ଚମକ୍କାରିତା ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ବୈଧଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ରିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିପାରିଲା ନାହିଁ । 

ଏହିସବୂ ଆଲୋଚନା ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏହା କ୍ରମବର୍ଧିଷ୍ଣଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି ଯେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ପ୍ରତୀତି ବା କଳ୍ପନା, ଏହା କୌଣସି ତଥ୍ୟପରକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | 
ଏହା ଏକ ବିଶ୍ଵାସ, ପରନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ଆଧାରହୀନ 
ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ, ଏକ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଜୀବନଦୂଷ୍ଟିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ସତ୍ୟାନ୍ନେଷଣ 
ପାଇଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ମନର ପରିପ୍ରକାଶ ! 

ଏହି ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ନିରୀଶ୍ବଵରବାଦର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ରହିଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କିପରି ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି, ତାହା ପରବର୍ଭୀ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ଆମେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ।୪ 


®. ®. <° 
* * ୬ 
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ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ନେଷ 


୨.୧ ଦର୍ଶନ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଦର୍ଶନଶାସ୍ତର ଇତିହାସ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ | ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସରେ ଓ ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଉନ୍ମେଷ ବହୁ ଅତୀତରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର 
ଆରମ୍ଭରେ ଏହାର ପରିଭାଷା ଓ ପରିସର ନେଇ ଯେଉଁ ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ, ଅତୀତରେ ଏହାର 
ଅବବୋଧ ତାହା ନ ଥୁଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦର୍ଶନର ବିଷୟ, ପରିଭାଷା ଓ ଉଦେଶ୍ୟ ଯୁଗକୁ ଯୁଗ 
ବଦଳିବାରେ ଲାଗିଛି ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଏହା ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ସହ ସଂପ୍ପକ୍ତ ହୋଇ ଆସିଛି | ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନେଷ ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ 
ଭିତରେ ଗଭୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥିଲା ଓ ଧର୍ମ ସଂପର୍କୀୟ ଆଲୋଚନା ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ 
ଥିଲା । ସେହିପରି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ତାର୍ତିକ ଜିଜ୍ଞାସା ହିଁ ଦର୍ଶନର 
ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଥଲା | ଜୀବନ, ଜଗତ, ସତା ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ କେତେକ ମୌଳିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ମଣିଷର ମନକୁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆନ୍ଦୋଳିତ 
କରିଛି । ତେବେ ଅତୀତରେ ତାନ୍ତବିକ ପ୍ରଶ୍ନ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥିଲା 
ତାହାକୁ ଦର୍ଶନ କୂହାଯାଉଥୁଲା । ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ, ଜଗତ, 
ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ, ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ମଣିଷ ଯାହା କିଛି ଗଭୀରଭାବେ ବିଚାର କରିଛି ତାହା 
ସେଯୁଗର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ହୋଇଛି । ତେବେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି ବା ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ଯାହା ଜାଣିଥାଏ ତାହା ବିଜ୍ଞାନ, କିନୁ ଚିନ୍ତାକରି ବା 
କଳ୍ଛନାକରି ଜଗତ ବିଷୟରେ ଯାହା ଅନୁମାନ କରିଥାଏ ତାହା ଦର୍ଶନ । ମାଟିର ସୃଷ୍ଟି 
କିପରି ହୋଇଛି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ଛ ଅଥଚ ଜଗତ କିପରି ଓ କେଉଁ ଉଦେଶ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଅଛି ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ | ଆତ୍ଳାର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା, ଅଥଚ ଦେହରେ 
ରକ୍ତ ସଂଚାଳନ କିପରି ହୁଏ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ନ |. ବହୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରକୃତି ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ଯେତେବେଳେ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେତେବେଳେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ନାନା କାଳ୍ପନିକ 
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୧୮ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲର୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାହ୍ଧିରବାଦ 


ଭାବନା ମଣିଷର ମନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥଲା | ତାହା ହିଁ ସେ ଯୁଗରେ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗୁହୀତ 
ହେଉଥଲା | 

ତେବେ ଏକଥା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ଦର୍ଶନ କେତେକ ମୌଳିକ ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ନେଇ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ସମାଜର ପ୍ରାଞ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ କିଛି ତାତ୍ତବିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠାଇଥା'ନ୍ତି | ସେହି ତାତ୍ତିକ ଜିଜ୍ଞାସାରୁ ନାନା କଳନା ଓ ଅନୁମାନ ମଣିଷ ମନକୁ ଆସିଥାଏ | 
ସେ ଯାହା ଚିନ୍ତା କରିଛି ତାହାର କିଛି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ, ତାହା ଯେତେ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ 
ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଖୋଜିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ବା ପ୍ରଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ 
କିଛି ଯୁକ୍ତି ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଦର୍ଶନର ଆଧାର କଳ୍ପନା ଜନିତ ହୋଇଥିବାରୁ 
ବିଭିନ୍ନ କାହନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ନାନା ତାର୍କିକ ଓ ଯୌକ୍ତିକ ମାନଦଣ୍ଡ କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶ 
ଲାଭ କରିଛି | ତାତ୍ତରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଏସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ତାହା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଥବା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାକୁ ଦର୍ଶାଇ 
ଦର୍ଶନର ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସୂଚନା ଦେଇଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କେତେକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା 
ହୋଇ ସେସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ | ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ ନୈତିକତା, ସତ୍ୟ, ବୈଧତା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଦର୍ଶନର ବିଷୟ ହୋଇଆସିଛି । ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, ଆଚାରମୀମାଂସା, 
ସୈନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତତ୍ତ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ବୌଦ୍ଧିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନାବିଧ ତାର୍ଵିକ ଭାବନା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ ଜରିଆରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଛି । ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ବିଷୟରେ କେତେ କେତେ ତାର୍ତ୍ିକ ପରିକଳ୍ପନା ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ତର 
ପୃଷ୍ଠାମଣ୍ଡନ କରିଛି | ତର୍କ, ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି, ବିଶ୍ଲେଷଣ ମାଧ୍ୟମରେ ନାନା ତାନ୍ତ୍ରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ଦର୍ଶନର ଇତିହାସକୁ ରବ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି । 

ସେହିପରି ବୌଦ୍ଧିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଧର୍ମ ଭାବନାରେ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ “ଇଶ୍ଵର” ଏକ ଅମୁୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ (abstract concept) 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର ନାନା ବିଶ୍ଳେଷଣ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ! ତେବେ ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆଲୋଚନା 
ହୋଇଛି ତାହାର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା : 


(୧) ଆମର ଜ୍ଞାନ ଉପାର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି କୌଣସି ବୈଧ ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି କି 
ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜାଣିହେବ ? 
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ଭା/ରଚାୟ ଦର୍ଖନରେ ନିରାହ୍ଧିରବ/ଦର ଜନେ ୧୯ 


(୨) ଜଗତର ଏକ ତାତ୍ଵିକ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଚେତନଶୀଳ ଆଦିସତ୍ତା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ ସେପରି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ରହିଛି କି ? 
(୩) ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଭଶ୍ଵର ବ୍ୟତୀତ 
ନୈତିକ ମୁଲ୍ଯୟଚୟ ଅର୍ଥହୀନ କି ? 

ଏହି ପ୍ରଶ୍ମର ଆଲୋଚନା ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଆଯାଉଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସୁଛି । ଆମର ବାସ୍ତବ 
ଅନୁଭୁତିରେ ସଂସାରରେ ନାନା ଦୁଃଖ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅମାନବିକତା ଜନିତ ନାନା ମନ୍ଦ ବା 
ଅଶୁଭ (v1) ରହିଥ୍ବା ଆମେ ଦେଖୁ | ପ୍ରଶୁ ଉଠେ ଯଦି ଛଶ୍ବର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ତେବେ 
ସେ ସଂସାରରୁ ସମସ୍ତ ମନ୍ଦ ଦୂର କରିପାରନ୍ତେ ! ସେହିପରି ଲଶ୍ଵର ଯଦି ମଙ୍ଗଳମୟ ଓ 
କାରୁଣିକ, ତେବେ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଯଥା ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା, ମହାମାରୀ, ଭୂକଂପ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଦ କରିଦିଅନ୍ତେ । 
କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦ ଓ ଅଶୁଭ ଆମ ସଂସାରରେ ଅନେକ ରହିଛି | ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵର, ଯଦିବି ତାଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥାଏ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୁହନ୍ତି କିମ୍ବା ମଙ୍ଗଳମୟ ନୁହନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି । 

ଉପରିଲିଖୁତ ତିନୋଟି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତରଵମୀମାଂସା 
ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିସରରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଯେଉଁଠି ତର୍କଶୀଳ 
ଆଧାରକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ, ସେଠାରେ ଭଶ୍ଵର କେବଳ ଏକ ' ବିଶ୍ଵାସଭାବେ ପ୍ରତିଭାତ 
ହୁଅନ୍ତି | ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥବା ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଇଶ୍ଵର ଞ୍ଞେୟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବା ଏକ ଆଦିସତ୍ତାଭାବେ 
ପ୍ରମାଣଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଉପରେ ଉଠିଥିବା ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜ୍ଞାନ, ତତ 
ବା ଆଚାର କୌଣସି ସ୍ତରରେ ଭତଶ୍ଵବର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ନୁହନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନ“ସମର୍ଥତ 
ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ନୃହନ୍ତି କିମ୍ବା ଭଶ୍ଵରପ୍ରତୀତି ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଶ୍ବରପ୍ରତୀତି 
ସ୍ବୟଂସିଦ୍ଧ ହୋଇଥିଲେ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ରାଶିରାଶି ପୁସ୍ତକ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ 
ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ । ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ସତ୍ତାର 
ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ସ୍ଵଜଜ୍ଞ ମଣିଷ ନିଜ ବୋଧୁକୁ ଏତେ ଦୂର ପ୍ରସାରିତ କରିନଥାନ୍ତା । ଏକ 
ଚିରାଚରିତ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ଖୋଜିବାପାଇଁ ବରଂ ମଣିଷର ନାନା ବୌଵିକ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ 
ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆଲୋଚନା ଓ ତର୍କର ଉଭଭବ ହୋଇଛି, ତାହା ମଣିଷପ୍ରଜ୍ଞାର ଗଭୀରତମ 
ସୋପାନକୁ ଆମକୁ ନେଇଯାଇଥାଏ | କୌଣସି ପୂର୍ବଧାରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ନ ହୋଇ ଓ 
ମୁକ୍ତ ମନନେଇ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଦର୍ଶନର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ | ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସୋପାନ ଜରିଆରେ ଭତଶ୍ଵର ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ 
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୨୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମିରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


କି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା ଭିତରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଏକ 
ଭାବନା, ଏକ କାଳଛନିକ ସଭୀ ଓ ସର୍ବୋପରି ଏକ ବିଶ୍ଵାସ | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ରହିଥିବା 
ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକର ତାତ୍ବିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସବୁ ତାର୍କିକ 
ଅସଙ୍ଗତିଗୁଡ଼ିକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଦେଇ ଆସିଥାଏ, ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ ! ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି କାରଣଯୁକ୍ତ ଅବିଶ୍ବାସ ମଧ୍ଯରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଏକ ଚିନ୍ତନ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ଦର୍ଶନରେ ଉଦ୍ଭବ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯଦି ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ବୁଝାଏ,ତେବେ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଅତି ବ୍ୟାପକ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଛଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଭାବନାକୁ ସାଧୀରଣତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୁହାଯାଏ ! କିନ୍ତୁ 
ଯୁକ୍ତିରହିତ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବୋଲି କହିବା ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । କାରଣ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସଦୃଶ ବହୁ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଅସଙ୍ଗତ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏପରି ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥିବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଲକ୍ଷଣାର୍ଥ ନେଇ ନାନା ଅସ୍ୃଷ୍ଟତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ 
ଏପରିକି ଅନେକ ଶ୍ତଶ୍ବରବିଶ୍ବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର କେତେକ ଅବିଶ୍ବାସ ବା 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭାବନା ଯୋଗୁଁ ସାମସମୟିକ ଯୁଗରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 
ରୋମାନ୍‌ମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତି ଯେଉଁମାନେ ଆନୁଗତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରୁ ନ ଥଲେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ କହୁଥିଲେ | ଯଦିବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନମାନେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ ଆସ୍ଥା 
ରଖୁଥୁଲେ, ତେବେ ରୋମାନମାନଙ୍କ ଆଖରେ ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଥଲେ | ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀର ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଆନାକ୍‌ଗୋରାସ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ ସଂପର୍ିତ ଅଧ୍ୟୟନରୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଏକ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥିଲା | କାରଣ ସେ ସମୟର ବିଚାର ଭିତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା 
ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଥିଲେ | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପରି ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସୁବୋଧ 
ପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ | କାରଣ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ 
ଭାବନା, ନ୍ୟାୟ ଓ ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ଯାଦି ସଂପର୍କରେ ଗଭୀରଭାବେ ବିଚାର କରିବାକୁ ସେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରୁଥିଲେ | ସେହିପରି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ ଯଦିବା “ଭଶ୍ଵର” ଙ୍କ ଉପରେ ଏକ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥୁଲେ, ତଥାପି 
“ମଣିଷ ଯେ ସବୁର ପରିମାପକ” ଏହିପରି ମତପୋଷଣ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
କୁହାଯିବା ସହ ତାଙ୍କୁ ଏଥେନ୍‌ସ୍‌ ସହରରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରାଯାଇଥଲା | ଆରିଷ୍ଟଟଲଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଏକା ପ୍ରକାର ଦଶା ଓ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା ଯଦିବା ଏହି ଧୁରୀଣ 
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ଦାର୍ଶନିକ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟକୁ ମହନୀୟ ଅବଦାନ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏହିପରି ବହୁ 
ଉଦାହରଣ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରୁ ଦିଆଯାଇପାରେ । କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ, ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ନାନା ଅପବାଦ ସହ୍ଯ 
କରିବାକୁ ହୋଇଛି । ଆଧୁନିକ ପାତ୍ଚାତ୍ଯ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଦେକାର୍ତ ଏକ ସୁବିଦିତ 
ନାମ | ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ କଳନ ଜ୍ୟାମିତିର ଉଦ୍ଭାବକ 
ଦେକାର୍ତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାପାଇଁ ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ ଓ 
ବିଶେଷକରି ପ୍ରତ୍ୟୟ-ସତ୍ତା-ଭିଭ୍ତିକ ପ୍ରମାଣ ତାଙ୍କର ଏକ ମୌଳିକ ଅବଦାନ କହିଲେ ଅତ୍ତ୍ୟକ୍ତ 
ହେବନାହିଁ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରମାଣ କେତେ ଦୂର ବୈଧ ବା ଅବୈଧ ତାହା ଏଠାରେ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ପରନୁ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ୍ତଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ତାଙ୍କର କେତେକ 
ସମାଲୋଚକ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଜଣେ ବିପଜନକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକ, ନିଷ୍ପାପ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ, ଭୂମାବାଦୀ 
ସତ୍ୟାନ୍୍‌ଷୀ ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ପିନୋଜାଙ୍କୁ ସମାଜରୁ ନିର୍ବାସିତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା ଏହି ଅଭିଯୋଗରେ 
ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ | ଏହିପରି ବହୁ ଉଦାହରଣ ପଷ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରୁ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । 


ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ନ୍ୟୁନ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବାର 
ମାନସିକତା ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ପରାରେ ରହିଆସିଛି | ଯେଉଁଠି ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷୁତା 
ରହେ ଓ ଗୋଟିଏ ପୂଥକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ବିଚାର କରିବା ପରିବର୍ରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷାତ୍ସକ 
ମନୋଭାବ ପ୍ରାବଲ୍ୟ ନିଏ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜ ସହ ସହମତ ହେଉନଥବା ବା୍ୟା୍ତିକୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧିକତା ବା ମୁକ୍ତ ବିଚାରଶୀଳତା 
ପରିବର୍ଭେ ଏକ ଅସହିଷ୍ଣୁ ମନୋଭାବ ଅଧକ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରମ୍ପରାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅସହିଷୁୁତାର କାହାଣୀ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର 
ମୌଳିକ ଗ୍ରନ୍ଧରାଜିକୁ ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରେ ବିପକ୍ଷ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇଥୁବାର କାହାଣୀ 
ସୁବିଦିତ । ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଏହି ବିବାଦ ଅପେକ୍ଷା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଆଧାରକରି ପାରସ୍ପରିକ ଦ୍ୃନ୍ଦ୍ର ଓ ଏପରିକି ବିଦ୍ଵେଷ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବୈଦିକ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜକୁ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିଥିବାବେଳେ ଏସବୁକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି ଭାରତରେ 
କୁହାଯାଇଥାଏ । ଅବଶ୍ଯ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅବିଶ୍ବାସକୁ ବୁଝାଇଥାଏ ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 
ପରିଣାମତଃ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ ଭିଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
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9୨୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ଆସ୍ତିକ କୁହାଯିବା ଅଥଚ ଶୈବ ଓ ପାଶୁପତ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଭତଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବିଚାରର ସମର୍ଥକମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି 
କୁହାଯିବା ବେଶ୍‌ ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ ଅଟେ | ଏପରିକି ବୈଦିକ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାରେ ବିଶ୍ବାସୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଶୈବ ଓ ପାଶୁପତମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ମଶ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବାଦ୍ଵାରା 
ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟହୁଏ ବୋଲି ଭାବି ସେଥୁପାଇଁ ସ୍ଵାନକରି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅତୀତରେ 
ଭାରତରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ବୈଦିକ ବିଚାରର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା, ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସୀ ର ଷିପ୍ରତିମ ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସଵତୀଙ୍କର ପ୍ରତିମା ପୂଜାକୁ ବିରୋଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦୁମାନେ ତାଙ୍କୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଓ ଏପରିକି ଚକ୍ରାନ୍ତ କରି ବିଷଦେଇ 
ହତ୍ୟାକରିବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ଚରମ ନିଦର୍ଶନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରି ଅଭିନବ ବିଚାର ଦେଇଥିବା ଓ ନିଜକୁ ସନାତନୀ 
ହିନ୍ଦୁ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥୁବା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧି ହରିଜନମାନଙ୍କର ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ପାଇଁ 
ଯେତେବେଳେ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ, ତାଙ୍କ କେତେକ ଧର୍ମପୀଠର ମଠାଧୀଶମାନେ ଭୟଙ୍କର 
ବିରୋଧ କରିବା ଓ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମବିରୋଧୀ ବୋଲି କହିବା ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ 
ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରଚଳିତ ଓ ପାରମ୍ପରିକ ଖୁଆଡ଼ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନେ ଯିବାକୁ 
ପସନ୍ଦ କରିନାହାନ୍ତି ବରଂ ନିଜର ସ୍ଵଜନଶୀଳ ବିଚାର ଓ ଆବେଗଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ଗୁଳାବାହାରେ ନୂଆ ପଥର ସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି, ସେହିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ 
ସମାଜରେ ନାସ୍ତିକ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, ଧର୍ମଛଡ଼ା ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି | ଏପରିକି 
ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ମହମ୍ମଦ ଏଥରୁ ବାଦ୍‌ ପଡ଼ିନାହାନ୍ତି । ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ ନୂତନ ଆଲୋଡ଼ନ 
ଆଣିଥବା ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଭାବେ ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଜୀବଦ୍ଶାରେ କେତେ ଅପମାନ ଓ ଜେହାଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି 
ତା'ର କାହାଣୀ ବେଶ୍‌ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଅଟେ | 


ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏହିପରି ବହୁ ଅର୍ଥ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୂତ ହେଉଥିବାରୁ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌବ୍ଧିକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ସର୍ବମାନ୍ୟ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରାଗଲେ ଆଲୋଚନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଅସ୍ପଷ୍ଟତାକୁ ଦୂର କରାଯାଇପାରିବ | 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ଅନାସ୍ଥା ଭାବକୁ 
ବୁଝାଏ | ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସରୁ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଉତ୍ତବ ବୋଲି କୃହାଯାଇପାରେ । 
ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ନକାରାତ୍ସକ ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ଅଟେ | ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ଆପେକ୍ଷିକ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଯେ ଲଶ୍ଵରବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ । ଲଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ସଂପର୍କରେ ବହୁବିଧ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଳ୍ଚନାକୁ ଉଦ୍ଭବ କରାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ବମାନ୍ୟ ଯେ, ଇଶ୍ଵର ଏକ ସର୍ବମୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସତ୍ତୀ ଯେ ଏହି ବିଶ୍ବକୁ 

Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଭାରତାୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବ/ଦର ଜଣନ୍ମ୍ଞ ୨୩ 


ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଭ୍ତଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତୀ କି ସୃଷ୍ଟିର ସଂହତ୍ତୀ ସେ ନେଇ ଇଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମତଭେଦ ରହିପାରେ | ହେଲେବି ଛଶ୍ଵରବାଦର ଏହି ସର୍ବନିମ୍ନ ଅର୍ଥ ଧରାଯାଉ 
ଯେ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବମୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସତ୍ତା ଯେ କି ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି । 
ଯଦି ଏହାକୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସର୍ବନିମ୍ନ ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, 
ତେବେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ବିପରୀତ ଭାବନା, ସେପରି ଏକ ସତ୍ତା ରହିଥିବା ପଣ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି 
ଜ୍ଞାନ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବର୍ଉମାନ ସୁଦ୍ଧା ସତ୍ୟପରକ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରି ନାହିଁ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଥୁବାରୁ ଏହା ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ଅସ୍ଵୀକାର 
ସୂଚକ ବା ନକାରାତ୍ସକ ଜଣାପଡ଼େ, କାରଣ ଏହା ଏକ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ରେ 
ଏକ ଭାବନା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ରହିଥ୍‌ବା ଆଧାର ଓ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୂର 
ଅସାରତା, ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ 
ଯେ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ବା ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ, ତାହା ଦର୍ଶାଇବା ଭିତରେ ଏହା ଅନ୍ୟ 
ଦିଗ ପ୍ରତି ପରୋକ୍ଷରେ ଇଙ୍ଗିତ କରିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଅର୍ଥ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ନକାରାତ୍ସକ ବୋଧ ହେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ବିଶିଷ୍ଟ ସମାଜସେବୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଗୋରା 
(ଗୋପରାଜୁ ରାମଚନ୍ଦୁ ରାଓ) ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରାଇ ଆସହ୍ତିକତାବାଦକୁ ଏକ ଅଧସ୍ତନ ମନୋଭାବ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ଶକ୍ତି ପାଖରେ ଅଧସ୍ତନ ବା ନ୍ୟୁନ କରାଏ ତାହା ଗୋରାଙ୍କ 
ଦର୍ଶନରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଅଟେ | ଗୋରାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ଏହି 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଅନ୍ୟତ୍ର କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ କେବଳ ଏତିକି କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ 
ଯେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଏକ ଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରି ଏହାର ସକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ଯର 
ଏକ ଚିତ୍ର ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ ସକାରାତ୍ସକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ (Positive Atheism) ପୁସ୍ତକରେ 
ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତିଂ । 

ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସ୍ଵଭାବବାଦ ବା ପ୍ରକୃତିବାଦ 
(naturalism), ବସୁବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ସଂଶୟବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ଏହି ଭାବନା ଆଧାରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଚାର ସକଳ ପ୍ରତି ଇଙ୍ଗିତ ରହିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ହିଁ କେବଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । ଯେକୌଣସି ଘଟଣାକୁ ବୁଝାଇବା 
ପାଇଁ ଏହି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ ହିଁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଅଟେ । ସେହିପରି ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ 
ହୁଏତ ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଭାବନା ଆସିଥାଏ | 
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୨୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାକ 


ଯେହେତୁ ସୃଷ୍ଟି ବା ଜଗତ ପଷ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ସଚେତନ ସଂସ୍ଥାପକ ରହିଥ୍‌ବାର 
ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ, ତେଣୁ ବସୁସତ୍ତାକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ବୋଲି ବିଚାର କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଆଧାରକରି ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଭୂତ 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ବିଚାରଶୀଳ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ 
ସ୍ଵଜନଶୀଳ ଆବେଗକୁ ବୁଝାଇଥାଏ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଭିତରେ ଏହା ଏହିକ ଜୀବନକୁ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 
ସ୍ବର୍ଗ ନରକ, ମୂତ୍ୟୁପର ଜୀବନ, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତିମ ଦିବସରେ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କର 
ପୁନରୁତ୍ଥାପନ ଇତ୍ୟାଦି ଧାର୍ମିକ କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାରେ ଅହେତୁକ 
ଓ ଆଧାରହୀନ ମନେହୁଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମଠାରୁ ମୁତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଜୀବନଟି 
ବଞ୍ଚଯାଏ, ତାହାହିଁ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତାର ପରିଚୟ ବହନ କରିଥାଏ | ସୁତରାଂ ନୈତିକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶ ଓ ଏକ ସୁଖପ୍ରଦ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଧାନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । ଏକ ପାରଲୌକିକ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ କୃଚ୍ଛ ସାଧନା ବା ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଆହ୍ବାନଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ରହସ୍ୟମୟ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ହେବା — ଯାହା ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଧର୍ମପ୍ରବଣ ଓ ରହସ୍ୟବାଦୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଏ ¬ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । 
ବରଂ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଯତ୍ନ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ପାଇଁ ବ୍ରତୀ ହେବା ଜୀବନର 
ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଦିଗ ଅଟେ | ମଣିଷକୁ ସବୁର ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ତଥା ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଭାବେ ମଣିଷକୁ ନେବା ଏହି 
ଜୀବନଦଧଷ୍ଟିର ଅନ୍ୟତମ ଦିଗ ଅଟେ । 


୨.୨ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର 


ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ରହିଥିବା ପଦ୍ଧତି ବା 
ସିଷ୍ଟମ୍ମାନଙ୍କୁ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜିତ କରାଯାଇଥାଏ, ଯଥା ଆସ୍ତିକ ଭାବଧାରା 
ଓ ନାଞ୍ତିକ ଭାବଧାରା | ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥବା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ, ଜୈନ 
ଦର୍ଶନ ଓ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବା ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୌଣସି ଛଶୃବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି | ଅପରପକ୍ଷରେ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନଧାରା ସହ ସଂପୃକ୍ତ 
ଥିବା ଛ”ଟି ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ଯରୁ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ ମଧ୍ୟ କରିନାହାନ୍ତି | ଏପରିକି 
କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକଧାରାଗୁଡ଼ିକ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବେଦାନ୍ତ ଓ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମୁଖ୍ୟ ଅଟନ୍ତି | ନ୍ୟାୟ ଓ 
ବୈଶେଷିକ ଦୂଇଟି ଦାର୍ଶନିକଧାରା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଓ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ତଜନରେ ନିରାଶ୍ନରବାଦର ଜଣ ୨୫ 


ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ସମାନତା ଥିବା ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ଆଲୋଚନା ପରିସରକୁ 
ନିଆଯାଇଥାଏ | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଧ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରାଯାଏ । 
ବସ୍ତୁତଃ ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଓ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଛ୍ତଶ୍ଵରଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେମାନଙ୍କ ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ଓ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବହୁ ଧାରା, 
ଉପଧାରା ଇତ୍ୟାଦିର ସଙ୍ଗମ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବିଭିନ୍ନ ବେଦାନ୍ତର ଦାର୍ଶନିକ ସିନ୍ଧାନ୍ତ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଯଦିବା ସମସ୍ତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଆଧାର ଅଭିନ୍ନ କାରଣ ଉପନିଷଦ, ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର 
ଓ ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଉପରେ ସମୀକ୍ଷାକୁ ଆଧାରକରି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଭିଭି ଗଢ଼ିଉଠିଛି । 
ସମସ୍ତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ 
ତଥା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେବା ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଭ୍ତଶ୍ଵରପ୍ରତୀତି ରହିଛି ଓ ଇଶ୍ଵର ଯେ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନୀତି ନିୟାମକ ଏହା 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଜଗତକୁ ମିଥ୍ଯା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ନେବା ପ୍ରଶ୍ନଟି ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ | ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ “ ଅଜାତବାଦ' 
ମତକୁ ଗ୍ରହଣକରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ନିରର୍ଥକ ବୋଲି ନିଏ । 
ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ଇଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହିବା 
ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ; ଅବଶ୍ୟ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରତୀତିର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି, 
ଜିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ, ସୁତରାଂ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର କୌଣସି ବର୍ଣନା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | 


କେତେକ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ଓ ବିଶେଷତଃ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି । ସେହି ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଅଦ୍ଵୈତ 
ବେଦାନ୍ତରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସେପରି ଗୌରବମୟ ଦୁମିକା ଦିଆଯାଇନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଏଥିରୁ 
ଏହା ଅନୁମାନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ, ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଯେପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଦର୍ଶନ ବାହାରେ ଶଙ୍କର ବହୁ ଭକ୍ତିକବିତା ରଚନା କରିଛନ୍ତି ଓ ସେହିସବୁ 
ଲେଖାରେ ତାଙ୍କର ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁଶୀଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରମାର୍ଥ଼କ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ସେ ସଗୁଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଏକ 
ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ଶଙ୍କର ଜଗତକୁ ଯେପରି ମାୟା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ଏକ ସନାତନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟ ମାୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମବାଦ ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
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୨୬ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଶଙ୍କରଙ୍କ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନ୍ଯ ବେଦାନ୍ତ ମତବାଦର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକଗଣ ଇଶ୍ଵରଭାବନାକୁ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦୂଇଟି ପ୍ରାଚୀନ 
ଦର୍ଶନ । ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ନ୍ୟାୟ ଅପେକ୍ଷା ପୁରାତନ ଓ ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ହେଉଛନ୍ତି 
କଣାଦ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ରଚୟିତା ହେଉଛନ୍ତି ଗୌତମ । ଏହି ଉଭୟ 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଓ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସମାନ ଅଟେ । ନ୍ୟାୟଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥିବା 
ବେଳେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁବାଦଜନିତ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଉପରେ ପ୍ରାଧୀନ୍ଯ ଦିଆ 
ଯାଇଥାଏ । ବୈଶେଷିକ ନ୍ୟାୟର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାକୁ ଓ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସାକୁ 
ପ୍ରାୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ ।! ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନକୁ ଏକତ୍ର 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଏ ଏବଂ “ ନ୍ୟାୟଝବୈଶେଷିକ” ଏକ ଯୌଗିକ ଶବ୍ଦ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରବର୍ଜୀ ସମୟର ନ୍ୟାୟ - ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟ ଅଟେ | ଏପରିକି ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ଏଠାରେ ଦେଖାଯାଏ । ନ୍ୟାୟ ତଥା ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ର ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଲେଖୁଥିବା ଓ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଏଥରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ବିଡ଼ମ୍ମନା ଅଟେ | ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର 
ମୂଳସୂତୃଗୁଡ଼ିକରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଠି ବା ଜାଗତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼ିନାହିଁ । ଏ ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ ବାସ୍ତବବାଦ (ୀ$m)ର ଅବତାରଣା 
କରାଯାଇଥାଏ | ଜଗତର ମୂଳସତ୍ତା ଭାବରେ ସେମାନେ କେତୋଟି ପଦାର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ସେହି ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ରବ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରଧାନ ଓ ସେମାନେ ନଅଟି ଦ୍ରବ୍ୟକୁ 
ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଏହି ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପୃଥିବୀ, ଜଳ, ତେଜ ଓ 
ବାୟୁ ଭୂତଗୁଡ଼ିକ ପରମାଣୁରେ ତିଆରି । ଜଗତ ପଦାର୍ଥରେ ତିଆରି ଓ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା ପରମାଣୁ ସକଳର ସଂଯୋଗରୁ 
ସଂପନ୍ନ ହୋଇଛି । ଏହି ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ନିତ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁର ବିଲୟ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକା ନାହିଁ | ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଯେପରି 
ବୈଧ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ସେପରି ବୈଧ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ଯାୟ 
ବୈଶେଷିକର ମୂଳସୂତୃଗୁଡ଼ିକରେ ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ ନାହିଁ । ଏହାର ତତ୍ତ୍- 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦର ଜନ୍ନେଷ ୨୭ 


ମୀମାଂସା ଯେଉଁ ଅଣୁବାଦର ଅବତାରଣା କରିଛି ସେଥୁରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ବା ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ ! ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଭ୍ତଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ପରବର୍ଭୀ ସୋପାନରେ ଆସିଛି ଓ ସମ୍ଭବତଃ ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସୁଥିବା ଜଟିଳତା ଯୋଗୁଁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି 
ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାପରେ ଏଥପାଇଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଲୋଡ଼ାଯାଇଛି ଓ ବୈଷୟିକ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ! 


ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବେଦାନ୍ତ 
ଓ ପରବର୍ଭୀ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟତମ । ଅବଶ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନାହିଁ ଓ ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ କୌଣସି ଜଟିଳ ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ । ବରଂ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ସକଳକୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଯୋଗ ଦର୍ଶନର 
ଭାବନାଗୁଡ଼ିକ ଶହଶହ ବର୍ଷ ଦେଇ ଉଦ୍‌ବର୍ଭିତ ହୋଇଛି ଯଦିବା ପତଞ୍ଜଳି ପ୍ରଥମେ ଯୋଗ 
ଦର୍ଶନର ମୂଳସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ରଚୟିତା ଅଟନ୍ତି । ଏତିହାସିକଙ୍କ ମତରେ ଯୋଗସୂତ୍ର ପ୍ରଣେତା 
ପତଞ୍ଜଳି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସ୍ରଷ୍ଟା କପିଳଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଥିଲେ | ସୁତରାଂ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ତ୍ତ 
ମୀମାଂସାକୁ ଯୋଗରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସହିତ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଓ ଶାରୀରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେତେକ ଢ୍ରିୟାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ନ ଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ପତଞ୍ଜଳି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସକଳ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ତା” ସହିତ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ପତଞ୍ଜଳି ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ସୂତ୍ରକୁ ରଚନା ଓ ସଂକଳନ କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହେତୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନକୁ  ସେଶ୍ଵର ସାଂଖ୍ୟ” ବୋଲି 
ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି | କିନ୍ଧୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ସହିତ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିର 
ସମନ୍ୟ ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ବା କୌଣସି ଜାଗତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ସାଂଖ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବବାଦ ସହିତ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅବତାରଣା 
ଏକ ସମନ୍ଵୟଗତ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏକତ୍ର ସହାବସ୍ଥାନ କରାଇବାରେ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । 
ଜଗତର ଭଉ୍ଉବ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିମ୍ବା ଜାଗତିକ ବିଧୀନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ଭୂମିକା ନାହିଁ | ଏପରିକି ଯୋଗର ମୁକ୍ରିଭାବନା ଆତ୍କା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନତା ବା ମିଳନକୁ 
ବୁଝାଏ ନାହିଁ | ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଅନୁଯାୟୀ ଆତ୍କା କାହା ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ବା ମିଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଅଧୁକନ୍ତୁ ଏହା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ପୁରୁଷ ବନ୍ଧନରୁ ମୁନ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ କିମ୍ବା ମୋକ୍ଷ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭୂମିକା ନାହିଁ 
ବୋଲି ଏହା କହେ । କେହି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେ ଯୋଗ ମାର୍ଗରେ 
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୨୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ଧରବାକ 


ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ, ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ମତରେ ମୋକ୍ଷ ପାଇଥାଏ । 
ବୁବ୍ଧି, ଅହଙ୍କାର ଓ ମନର ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୋଧଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହେବା ଅର୍ଥ ପୁନର୍ଜନ୍ନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା; କିନ୍ତୁ 
ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହେବା ନୁହେଁ । 

ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କର ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ସହିତ ଶହଶହ ବର୍ଷଧରି ବିଭିନ୍ନ ଦିନଚର୍ଯ୍ୟାୟ ଆଚାର 
ଓ ଶରୀର ସାଧନା ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇରହିଛି | ଏହି ସାଧନା ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଓ ଏପରିକି 
ଆଧାତ୍ଧିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ଏପରିକି ଆର୍ଯ୍ୟେତର 
ସମାଜରେ ଥବା କେତେକ ଚର୍ଯ୍ୟା ତଥା ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନଙ୍କର ସାଧନା ପଦ୍ଧତିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟାରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ! ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ଓ ଚର୍ଯ୍ୟା ନାନା 
ଦିଗରେ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଛି । ହଠଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ନେଇ 
ନାନା ରହସ୍ୟମୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । କେତେକ ଯୋଗ ସାଧନାର 
ପ୍ରଭାବକୁ ନେଇ ତନ୍ତ୍ରର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ପତଞ୍ଜଳି ବିଭିନ୍ନ ତଥା ପରସ୍ପର ଅସଂଲଗ୍ଧ 
ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟା, ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସକୁ ଏକତ୍ର କରି ତାହା ସହିତ ସାଂଖ୍ୟ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାକୁ ମିଶାଇ 
ତାଙ୍କର ଯୋଗସୂତ୍ରର ଭିଭି ଗଢ଼ିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ଓ ଗବେଷକ 
ଏସ୍‌. ଏନ୍‌, ଦାସଗୁପ୍ତଙ୍କ ମତ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ : Patanjali was probably 
the most notable person for he not only collected the different forms 
of Yoga practices, and gleaned the diverse ideas which were or could 
be associated with Yoga but grafted them all on the Samkhya 


metaphysics and gave them the form in which they have been handed 
down to us. Vacaspati and Vijnanbhiksu agree with us in holding that 


Patanjali was not the founder of the Yoga, but an editor’.” 

ବସ୍ତୁତଃ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନଧାରା ମଧ୍ୟରେ ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କୌଣସି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣର ଅବତାରଣା 
କରିନାହାନ୍ତି | ତତ୍ତ୍‌ ମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାର ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି 
ଦର୍ଶନଧାରାଗୁଡ଼ିକରେ ଛତଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଆସୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ବୈଧ ଓ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସତ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ ହୋଇନାହିଁ | ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ମୌଳିକ 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନାନା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇଛି । 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଉଭୟ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ ଦର୍ଶନର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ବିତର୍କ ହୋଇଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ବରଂ ଅଧୁକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଚେତନାର ଅୟମାରମ୍ଭ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ କିପରି ହୋଇଛି ତାହାର ସମ୍ୟକ୍‌ ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ | 
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ଭାରଚାୟ କର୍ଶନରେ ନିରାଣୁରବାଦର ଜନ୍ମେ ୨୯ 


୨.୩ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ : ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ନେଷ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଉଦ୍ଭବ ଓ ବିକାଶ କିପରି ହେଲା 
ତାହାର ଏକ ସଠିକ ରୂପରେଖ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ 
ମତବାଦମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ନମେଷର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଭାବଧାରା ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ଆସିଥୂଲା । ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ପରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେହେତୁ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ, 
ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରଥମେ ଲଶ୍ଵରବାଦ ଆସିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବୋଧହୁଏ | ଇଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରସାର 
ଅଭାବରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଯେତେବେଳେ 
ବ୍ୟାପକଭାବେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଛି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି, ତା'ର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଏସବୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରତି ସଂଶୟରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥବା କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଭୌତିକବାଦ, ସ୍ଵଭାବବାଦ, ସଂଶୟବାଦ, ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବଧାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ସମର୍ଥନ କରିବା ମନେହୁଏ । ତେବେ ଏହିସବୁ ବିଚାରଧାରାର କିଛି ଝଲକ ପ୍ରାଚୀନତମ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ରଗ୍‌ବେଦରେ ଥିବା ଜଣାପଡ଼େ | ଅବଶ୍ୟ ରଗ୍‌ବେଦ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବା 
ଗୋଟିଏ ପିଢ଼ି ମଧ୍ୟରେ ଲେଖା ହୋଇନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ କେତେ ଶତାବ୍ଦୀ ଧରି ଏଥୁରେ ସନ୍ଧିହିତ 
ଥିବା ପ୍ରାୟ ଏକ ସହସ୍ତ ମନ୍ତ୍ର ରଚିତ ହୋଇ ସଂକଳିତ ହୋଇଛି | ମନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଏତିହାସିକ 
ଉତ୍ପଭିକାଳ ଓ ରଚନାର କ୍ରମ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ସ୍ତିରୀକୃତ ହୋଇପାରି 
ନାହିଁ । ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଚାରଧାରାର ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଏତିହାସିକ 
ଜ୍ରମ ଦେଖାଯାଏ, ସେହି ସାଦୃଶ୍ୟରେ ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାର କ୍ରମବିକାଶର ଧାରାକୁ 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରେ ! ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ ବହୁଇଶ୍ଵବରବାଦର 
କଳ୍ପନା ରହିଥିବା ମନେହୁଏ । ସେହିପରି ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରିବାର ସୂଚନା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ | ରଗ୍ବେଦରେ ବିଭିନ୍ନ ମନ୍ତ୍ରରେ ଯେପରି ଦେବତାଙ୍କର 
ଆବାହନ ରହିଛି ସେଥୁରୁ ସେ ଯୁଗରେ ବହୁ ଦେବବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୁବା ମନେହୁଏ । 
ତେବେ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଆରାଧନା ଇହଲୋକର ସୁଖଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଥବା ଜଣାପଡ଼େ । ସାଂସାରିକ ସମ୍ପଦ୍ଧି ଓ ସୁଖ ପାଇଁ ସେହି ଯୁଗରେ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ 
ଦେବଦେବୀ ଭାବି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଜଣାଯାଏ | ଅଗ୍ନି, ଇନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବାୟୁ 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପକରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା ପାଇଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା । ଏହିସବୁ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବାପାଇଁ ଅନେକ ମନ୍ତ୍ର ରଗ୍‌ବେଦରେ 
ରହିଥିବା ଜଣାଯାଏ ! ତେବେ ଏହିକ ସୁଖ, ସମୃଦି ଓ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ନାନା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ 
ଆବାହନ ଓ ସ୍ତୁତି କରିବା ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା | ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଏହିକ ସୁଖ, 
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ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ, ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଓ ସନ୍ତାନପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ, ହବନ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆଦି କରୁଥିଲେ, 
ଯାହା ବହୁଦେବବାଦ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା | ପୁନଶ୍ଚ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ରତ ଓ ସତ୍ର 
ପରିକଳ୍ପନା ବେଦର ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ଅଟେ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ରହିଛି ଓ 
ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅଧୀନ ଏହି ଭାବନାକୁ ସେମାନେ “ରତ” କହୁଥିଲେ । 
ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵର ଆଧାର କ”ଣ ବୋଲି ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ସେ ଯୁଗରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା | 
ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ଏକ ପରମତତ୍ତ୍ଵରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ଯାହାକୁ ବୈଦିକ ରଖି ସତ୍‌ ବୋଲି 
କହୁଥିଲେ | ଏହି ସତ୍‌ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ଯାହାକୁ ଆଦିସତ୍ତୀ ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରିବ । 
ତେବେ ଏହି ଆଦିସତ୍୍ତାକୁ କଳନା କରି ସେମାନେ ଏକତର୍ତ୍ଵବାଦର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ | 
ତେବେ ଏହି ଏକତର୍ତଵବାଦର ପରିକଳ୍ପନା ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଳ୍ପନାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ମନେହୁଏ | 
ଏକତର୍ତଵବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରତୀତି; ଜଗତର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ତାତ୍ତରିକ ଅବଧାରଣା 
ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବତାଙ୍କୁ ଓ ବିଶେଷତଃ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଶତୃମାନଙ୍କୁ 
ନିହତ କରିବାକୁ ଆବାହନ କରାଯାଉଥିଲା, ସେହି ସମୟରେ କେତେକ ମନ୍ତ୍ରରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତଵକୁ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ କରାଯାଇଛି । କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ଏଠାରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ରହିଛି । ତେବେ ବହୁଦେବବାଦ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଭଶ୍ଵର ମନେକରି 
ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସନ୍ଦେହ ଓ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ବରଂ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି କହିବା ଅଧକ 
ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ | ଅବଶ୍ୟ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାର ଆବାହନକୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖାଯାଇଛି, ଦେବତାକୁ କେହି ଦେଖୁଛି ବୋଲି ସନ୍ଦେହ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାକୁ କେତେକ 
ଲେଖକ ଅଦେବବାଦ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ମୂଳ ଆଧାର ନେଇ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୁଳ ଆଧାରକୁ ଯେ 
କେହି ଜାଣିଛି ଓ ଏହି ବିଶ୍ଵର ରହସ୍ୟକୁ କେହି ବୁଝାଇ ପାରିବ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସନ୍ଦେହ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଯୁଗରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ବିଶେଷକରି ରଗ୍‌ବେଦର ନାରଦୀୟ ସୁକ୍ତରେ ଏହି 
ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ଏହି ସୁକ୍ତରେ ସଂଶୟବାଦ ବା 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦର ଝଲକ ଥିବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ କଂଣ ଥଲା, ଯଦି କିଛି 
ଥିଲା ତାହା ସତ୍‌ ନା ଅସତ୍‌, ଗତି ଥଲା ନା ଗତି ନ ଥୁଲା, କାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ଉପ୍ପ୍୍ତି ହେଲା, କେହି ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ କି, ଏହିପରି ନାନା ସଂଶୟ ଏଠାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି | ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ ଆଧାର ବା ଅଧ୍ବଷ୍ଠୀନ କ”ଣ, ଏହାର ଆରମ୍ଭ କିପରି ଓ 
କେବେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, କିଏ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା କେଉଁ ଉପାଦାନରେ ଏ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ¬ 
ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ସେ ଯୁଗରେ ଯେ ମନକୁ ଛୁଇଁଥିଲା ଏହା ଏକ ଗଭୀର ବୌଦ୍ଧିକ ଚେତନାର 
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ପରିପ୍ରକାଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ରଷି ବା ଦାର୍ଶନିକ 
ଏହି ଗମ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଥିଲେ ଓ ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ବାସକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ 
ତାହା ଏକ ବୌଵ୍ଧିକ ସ୍ଜନଶୀଳତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । କାରଣ ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସ 
ମନୋଭାବ ଓ ସଂଶୟ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥୁଲା | ଗୋଟିଏ ତର୍କଶୀଳ 
ମନୋଭାବ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜିଜ୍ଞାସାବୋଧରୁ ଯେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବେ କୁହାଯାଇପାରେ | 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସୀବୋଧ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ଯଦି ଆଧାର 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ରଗ୍ବେଦରେ ଏହାର ଯେଉଁ ସୂଚନା ରହିଛି ତା'ର ଏକ 
ସ୍ପଷ୍ଠ ରୂପରେଖ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଅବଶ୍ଯ ଅନେକ ଦାର୍ଶନିକ ଓ 
ବିଚାରକଙ୍କ ମତରେ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଆତ୍ସାର ଅଭିନ୍ନତା ତଥା ଏକ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଚେତନାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମୁଖ୍ୟତଃ ରହିଛି । ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ ମଧ୍ୟ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବା ଏକ 
ସମୟରେ ଲେଖାଯାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ଶହଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଚାର ଭିତରେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଉପନିଷଦ୍‌ ଭିତରେ ଏକ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ବିଚାରକୁ ସମସ୍ତେ ଯେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ବରଂ ଉପନିଷଦ୍‌ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଭିତରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନା ବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ଭିତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନା, ଅଧଯାତ୍ନବାଦ, ଆତ୍କାର ଅମରତ୍ଵ ଜନିତ 
ବିଚାର ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ସେହିପରି ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, ଜଡ଼ବାଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଚାରର ମଧ୍ଧ ସୂଚନା ନିହିତ ରହିଛି । ଏଠାରେ କେତେକ ଉପନିଷଦ୍‌ର ସୂଚନାରୁ ଏହା 
ଦେଖାଯାଇପାରେ । 


ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଉଦ୍ଦାଳକ ପୁତ୍ର ଶ୍ବେତକେତୂର ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତରରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପତ୍ତି ସତ୍ରୁ (ଧା) ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସତ୍ରୁ ଅଗ୍ନି, ଅଗ୍ମିରୁ ଜଳ ଓ 
ଜଳରୁ ପୂଥଚବୀର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି । ଯେଉଁମାନେ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଅସତ୍‌ ଥୁଲା 
(non-being) ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ଯେ ଶୂନ୍ୟରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ଭୌତିକବସ୍ତୁରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ଏହା ଏକପ୍ରକାରର 
ଭୌତିକବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ମନେହୁଏ ! ଯଦିବି ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବନା ଅଣାଯାଏ 
ତେବେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର୍‌ ଶୁନ୍ୟରୁ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଉଦ୍ଦାଳକଙ୍କ ବିଚାରରେ 
ସତ୍‌ ଏକ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ହେବା ପରିବର୍ଭେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ଭୌତିକବସ୍ତୁ ଅଟେ । ସେହିପରି 
ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଧକୁ ଜୀବନର ମୂଳଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସକଳ ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଏହା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ କରିଛନ୍ତି । ଭୌତିକବସ୍ତୁକୁ ଜଗତର ମୂଳତତ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
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୩୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙୁରବାଦ କନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉଦାହରଣ ହିଁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମିଳିଥାଏ | କଠ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଅଗ୍ରିକୁ (ଦ୍ବିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟ ପଞ୍ଚମ ମନ୍ତ୍ର, ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଜଳକୁ ( ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ ପ୍ରଥମ ମନ୍ତ୍ର) 
ଜଗତର ମୂଳ ଆଧାର ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ ଅଭୌତିକ ଓ 
ଭୌତିକ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | କଠ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ନଚିକେତା ଉପାଖ୍ୟାନରୁ 
ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ କେତେକ ବିଚାରକ ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସତ୍ତା ରହେ ଓ କେତେକ 
ଏହାର ସତ୍ତା ଲୋପପାଏ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିଥା'ନ୍ତି; ଏହି ମତ ଭିତରୁ କେଉଁ ମତ 
ଯଥାର୍ଥ ତାହା ସେ ଯମଙ୍କୁ ପଚାରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ଧାତ୍ସବାଦୀ ବିଚାରର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଭୌତିକବାଦ ଓ ପ୍ରକ୍ୃତିବାଦ ପରି ବିଚାରର ଯେ ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା 
ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ଶ୍ବେତାଶ୍ବତର ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍୍‌ରେ ଜଗତର ମୁଳ ଆଧାର ଉପରେ 
ଯେଉଁସବୁ ଅଣ-ଭଶ୍ବରୀୟ ଭାବନା ରହିଛି ତାହାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 
ଜଗତର ମୂଳ ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥୁବା ଭୌତିକବାଦ, ସ୍ଵଭାବବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ 
ଏଥୁରେ ଖଣ୍ଡନ କରାଯିବା ସହ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଅଣ-ଭଶ୍ବରୀୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡନ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । 


‘ କଗତର ମୂଳକାରଣ କ”ଣ ବା ମଣିଷ କିପରି ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର 
“ ଶବର? ବୋଲି ଶ୍ବେତାଶ୍ଵତର ଉପନିଷଦ୍‌ ଦେଇଛି । ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ 
ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ଜଗତର ଉପାଦାନ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ନିଆଯାଇଛି | 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ରକ୍ଷକ ଓ ପାଳକ ଭାବେ 
ନିଆଯାଇଛି । ସେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଏବଂ ସର୍ବଞ୍ଞ ତଥା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ । ସେ ଆମର 
ଉପାସ୍ୟ | ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ ନିଜର ଏହି ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ 
ଏହାର ବିରୋଧ ମତଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛି । ଯେଉଁ ମତଗୁଡ଼ିକୁ ଏହା ବିରୋଧ 
କରିଛି ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ¬- କାଳବାଦ, ନିୟତିବାଦ, ଯଦୃଚାବାଦ, ଭୌତିକବାଦ, 
ପ୍ରକୃତିବାଦ, ପୁରୁଷ ଓ ଯୋନି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଗଣ ଯୋନିକୁ ସାଂଖ୍ୟର 
ପ୍ରକୃତି ସହ ସମାନ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵତର ଉପନିଷଦ୍‌ର ମତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ" 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଚେତନର କାରଣ ଅଚେତନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଚେତନଶୀଳ 
ମଣିଷମାନଙ୍କର କାରଣ କାଳ, ସ୍ଵଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଅଚେତନ ବସ୍ତୁ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଚେତନରୁ ଚେତନ ସୃଷ୍ପି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ¦ ପୁନ୍ଢ ଚେତନଶୀଳ ମଣିଷ 
ସବୁର ପରମ କାରଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ମଣିଷ ନିଜ ଭାଗ୍ୟର ନିୟନ୍ତା ନିଜେ 
ନୁହେଁ । ଶ୍ଵେତାଶ୍ବେତର ଉପନିଷଦ୍‌ ଏକ ଇଛଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହାର ବିରୁଦ୍ଧ ମତ ସକଳକୁ ଯେଉଁ ସମାଲୋଚନା କରିଛି ସେଥୁରୁ ସେହି ସମୟର ବୌଦ୍ଧିକ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଣୂରବାଦର ଜନ୍ମେ ୩୩ 


ବାତାବରଣ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ | ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ଯାହାସବୁକୁ ଜଗତର ପରମ କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି 
ସେ ମଧ୍ଯରୁ ସମସ୍ତ ଭାବନା ତାତ୍ତ୍‌ିକ ବା ବିଶ୍ଲେଷଣାମ୍ମକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । 
ବରଂ ଜଗତ ଓ ଜୀବନକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ଜଗତର ମୂଳ କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣ-ଭଶ୍ବରୀୟ ସମ୍ଭାବନା ବିଷୟ ଚିନ୍ତାକରି ତାହାକୁ ଆଧାର କରିବା ବୌଦ୍ଧିକ 
କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ଇଙ୍ଗିତ ଦେଇଥାଏ ! ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଇଛଶ୍ଵରବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ 
ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଥିଲା ବା ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ରହସ୍ଯବାଦ ପ୍ରତି କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା ତାହା 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିକାଶ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ ହେବା 
ମନେହୁଏ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତିନୋଟି ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷକରି 
ଭୂତ, ପ୍ରକୃତି (ବା ଯୋନି) ଓ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତ୍ୟୟଗୁଡ଼ିକ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ନୂତନ ବିଚାର 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ବିଶେଷକରି ଦାର୍ଶନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି 
ବିଚାର ତାତ୍ତବିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ସ୍ଷ୍ଟି କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ଯୋଗାଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନ ଭୂତ୍ଵମାନଙ୍କୁ ମୂଳାଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି 
ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଚି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପ୍ରଦାନକରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭୂତ ଓ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ମୁଳତତ୍ତ୍ଵ ଭାବରେ ନିଆଯାଇ ତାନ୍ତ୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ସ୍ଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵଭାବକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର 
ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ସଂପ୍ରତି ପ୍ରକୃତିବାଦ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି | ଶଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତୀତିଭାବେ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ 
ଏକ ବଡ଼ ଆଲୋଡ଼ନ ଥିଲା | ଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯରେ ଯେ ନିୟମ ରହିଛି ଓ ସେହି 
ପ୍ରାକୃତିକ ତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟଦେଇ ସକଳ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଯେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିହେବ ଏକ 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାରଭାବେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଏହି ଯେଉଁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଚାରଟି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ସେ ଯୁଗରେ ଯେତେ ଅପରିପକ୍ଟ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେ ଚିନ୍ତାସ୍ତରକୁ ଆସିଥିଲା ଏହା ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ | 

ମୋଟ ଉପରେ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଯେପରି ହୋଇଛି, ସେହିପରି ବୌବ୍ଧିକ 
ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ନାନା ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡ଼ନ ଦେଇ ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ 
ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତି ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ଇଶ୍ଵର ଓ 
ବହୁଦେବବାଦ ଜନିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା ମଧ୍ୟ ହେଇ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର 
ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା | ବହୁଦେବବାଦ ଉପରେ ସଂଶୟ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପରିବ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥଲା। ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବେ ଯେଉଁ ବିର୍‌ାର ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
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୩୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ଜରାଣମରବାଦ 


ଥିଲା, ତାକୁ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବାକୁ ଯାଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା 
ଓ କାଳକ୍ରମେ ତାହାର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ 
ପ୍ରତୀତିର ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ଦିଗଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା ସହ ସଂଶୟବାଦର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । କାଳକ୍ରମେ 
ବସ୍ତୁବାଦ ବା ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଜଗତର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେପରି ଗୁହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ତା'ର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | କାଳକ୍ରମେ ତା'ର ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ପ୍ରତିଫଳନ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ହେଲା । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଦୁଇଟି ପରଂପରା ଥବା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ନାସ୍ତିକ 
ପରଂପରାରେ ଅନ୍ତର୍ଦୁକ୍ତ ଥବା ଲୋକାୟତ ବା ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ, ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ଏହିସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦମାନଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ମୀମାଂସା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ ସବିସ୍ତାର ଆଲୋଚନା ଆଗାମୀ ପରିଚ୍ଛେଦ 
ମାନଙ୍କରେ କରିବା । ତେବେ ଏଠାରେ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଯେ, ଏହିସବୁ ଦର୍ଶନ 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା, ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ବିଶ୍ଳେଷଣ କିମ୍ବା ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଆଚାର ମୀମାଂସା ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ୍ତଶଵରଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଜୀବନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ବା ଏକ ମହତ୍ତର ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରି ନାହାନ୍ତି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଭୌତିକବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ 
ଆଧାରରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନରେ ହୋଇଛି | 
ଭୌତିକବାଦ ପ୍ୂଥ୍ଠୀ ବା କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁର ପରମାଣୁରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି 
ବୋଲି ମତ ଦେଇଥାଏ | ଏହି ବିଶ୍ଵର ଆଧାରଭୂତ ଭାବେ ଏହା ଭୂତମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି 
ଓ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ସ୍ଵଭାବବାଦ ଅନୁଯାୟୀ 
ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଏହାର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ 
ଏହାର ପ୍ରକୃତି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥାଏ । ଫଳରେ ଏହି ବିଶ୍ବ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମଦ୍ଵାରୀ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ ଓ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବଳ ମାତ୍ର କଳ୍ପନା ଅଟେ | 
ବସ୍ତୁବାଦ ବା ଭୌତିକବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଯାହା କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦର ସୁଚିନ୍ତିତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ, ତାହା ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଳ୍ଚନାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ ଅଟେ । 


ଆସ୍ତିକ ପରଂପରା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସାକୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ନିଆଯାଇ 


ପାରେ | ଏଠାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ କହିବା ବେଳେ ଜୈମିନିଙ୍କର ପୂର୍ବ ମୀମାଂସାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶଳରେ ନିରାଶଣ୍ମିରବାଦର ଜଣ ୩୫ 


କରାଯାଉଛି । ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ବେଦାନ୍ତ ନାମରେ ପରିଚିତ । ପୂର୍ବ ମୀମାଂସା ବେଦ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚନା କରିଥାଏ, ତେବେ ବଡ଼ ବ୍ୟଙ୍ଗାମୃକ ମନେହେଲେ ମଧ୍ଷ 
ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ମତବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ବା ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣି 
ନାନା ଦେବଙ୍କୁ ଏଠାରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା 
ବୈଦିକ ଭାବଧାରାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜସ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଏକ ପୂର୍ଣ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ; କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନ 
ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇନାହିଁ । ସକଳ 
ଭୌତିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ମତି ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ବିବର୍ଭିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ହି ଜଗତର ଉତ୍ପଭି ଓ 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ବା ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାହିଁ । 
ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ପରି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ଵଭାବବାଦର ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇଥବା ଅନେକ 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ଭୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଯଦିଓ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ନେଇ କେତେକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ, ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ (ଏ 
ଉଭୟ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ସକଳ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି) ଦର୍ଶନ ଆରମ୍ଭରୁ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ରହିଥ୍‌ଲେ | ଜଗତର ଉତ୍ପତ୍ତି ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ ବା ବୈଶେଷିକ କେହି ଇଶ୍ଵର 
ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଏହି ଦୁଇ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ ଗୌତମ 
(ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଉକ) ଓ କଣାଦ (ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଉକ) ବେଦକୁ 
ଅପୌରୁଷେୟ ବା ଇଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି ଆଦୌ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି ¦ ଏହି ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଅଣୁବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ତାରେ 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ରହିଥିବା ସମସ୍ତ ଲେଖକ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଜଗତକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିବାବେଳେ ଏକ “ଅଦୃଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଣାଦ କରିଥୁଲେ | ପରବର୍ତୀ ଯୁଗରେ 
ବୈଶେଷିକ ବିଚାରକଗଣ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବନାକୁ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଅନାଧ୍ଯାମ୍ପିକ ମନେ କରି ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସେ ସ୍ଥାନରେ ରଖୁଲେ । ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ଅଣୁମାନଙ୍କର 
ସଂଯୋଗକାରୀ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି; କିନୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ଲଶ୍ଵର ସକଳ ଦ୍ରବ୍ଯ ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଦ୍ରବ୍ୟମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି ନୁହେଁ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ସେସବୁ ମଧ୍ଯ 
ଶାଶ୍ବତ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ବିଚାରକଗଣ ଇଶ୍ଵର 
ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହି ଇଶ୍ଵର ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଧାର୍ମିକ ଅବବୋଧର 
ଇଶ୍ଵରଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ ଅଟେ । 

ମୋଟ ଉପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ନାସ୍ତିକ ପରଅ୍ଚରାର ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ଆସ୍ତିକ 
ପରମ୍ପରାର ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ନିକଟବର୍ଭୀ କହିଲେ 
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୩୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙଣ୍ମିରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ମରବାଦ 


ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସଂଶୟବାଦ, ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦର ଯେଉଁ 
ପ୍ରତିଫଳନ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି, ତାହା 
ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉନ୍ନେଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶଧାରାରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ-ସମର୍ଥତ ଉପରୋକ୍ତ ଭାବଧାରା ଏକ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଓ ଗଭୀରତମ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆସ୍ତିକ ଓ 
ନାସ୍ତିକ ପର୍ପରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯେଉଁ ସୈନଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ରହିଛି, ତାହା ଆମେ ପରବର୍ରୀ 
ପରିଚ୍ଛେଦମାନଙ୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବା | ତେବେ ଏଠାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ଜଗଦଦୁଷ୍ି 
ଏବଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବନାମ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆମର 
ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଉପଯୋଗୀ ମନେହୁଏ । 


୨.୪ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ଜଗଦ୍‌ଦୂଷ୍ଟି 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥବା ନଂଟି ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଧାରାକୁ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ | ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ, ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଓ ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ, ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, 
ମୀମାଂସା ଓ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନକୁ ଆସ୍ତିକ ପରଖ୍ଚରାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ବିଭାଜନ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବା ନ କରିବା ମାନଦଣ୍ଡରୁ କରାନଯାଇ ବରଂ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ବାସ ସ୍ଥାପନ କରିବା ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ କରାଯାଇଥାଏ | ସୁତରାଂ 
ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ¬ ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ମାନଦଣ୍ଡରୁ କରାଯାଇଛି । 


ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଧାରା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଶ୍ଧର ଆଲୋଚନା ଭିତରେ ମୌଳିକତଃ 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଉପରେ ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବତାରଣା କରିଥାଏ । ଜ୍ଞାନ 
ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା, ସ୍ଵରୂପ, 
ପ୍ରକାରଭେଦ, ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର, ପ୍ରଣାଳୀ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଧାରର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ, ସୀମା, 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉତ୍‌ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ବୈଧ 
ଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଧତାର ସଂଜ୍ଞା ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା କରାଯୀଏ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ, ଶହ୍ଦ ପ୍ରମାଣ ଇତ୍ଯାଦି ଜ୍ଞାନର ଆଧାରଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନକୁ 
ନେଇ ନାନା ଆଲୋଚନା ଓ ରାଶିରାଶି ପୁସ୍ତକ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କିତ ଆଲୋଚନା 
ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଣାଳୀଗୁଡ଼ିକର ତାର୍କିକ ଭିତ୍ତି ସକଳକୁ 
ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ ପଦ୍ଧତିରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଟେ | ସେହିପରି ତାର୍ତିକ 
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ଭାରତଚାୟ ଦର୍ତନରେ ନିରାଣୁରବାଦର ଜନମ ୩୭ 


ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କ ଉପରେ ଦର୍ଶନ ମତବାଦମାନଙ୍କରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ, ଅବିନାଶୀ ସତ୍ତା ବୋଲି କିଛି ଅଛି କି, ଯଦି ଅଛି ତାହାର ସ୍ଵରୂପ କି 
ପ୍ରକାର, ତାହା କିପରି ଜ୍ଞେୟ, କେଉଁ ଯୁକ୍ତି ବା ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରିବ ଇତ୍ୟାଦି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ମମାନ ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ଉଠାଇ 
ସେସବୁ ଉପରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଆଚାରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୀତି, 
ଅନୀତି, ଭଲ, ମନ୍ଦ, ନ୍ୟାୟ, କଉଁବ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ କେତେକେତେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର 
ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇଥାଏ | ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ଵ ଆଚାର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ, 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଗମ୍ଭୀର ବିଶ୍ଳେଷଣ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ହୋଇଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୁନିର୍ଦ୍ିଷ୍ଟ ପ୍ରଣାଳୀମାନ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଥାଏ | ବିଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁ, ଘଟଣା, ଅନୁଭୁତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ସାର୍ବିକ ନିୟମ, 
ଶୃଝ୍ଖଳାର ଅବତାରଣା କରିବାବେଳେ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଅମୂର୍ଭୀୟ ପ୍ରତ୍ୟୟଗୁଡ଼ିକର 
ବିଶ୍ଲେଷଣାମ୍ମକ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇଥାଏ । 


ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ନେଇ କେତେକ ମୌଳିକ ଓ 
ଚରମ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍‌ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ 
ବିଚାରଧାରାରେ କେତେକ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଟିର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରିସରରେ ରହିଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ଜଗଦଦୂଷ୍ି ଏକ ଏକ ଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ତ୍ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 

ଅବଶ୍ୟ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ସଂପ୍ରଦାୟ ସକଳ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଓ ଜଗଦ୍‌ଦୃଷ୍ଟି ଯେ ସମାନ ତାହା ନୂହେଁ । ବୌଦ୍ଧିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର ପାଉ ନ ଥବା ଦାର୍ଶନିକ 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନ ସେମାନଙ୍କ ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରିକି “ଇଶ୍ବର ସ୍ଥିତି 
ଥିବା ଏକ ସତ୍ତା? - ଏହି ଭାବନାକୁ ଏକ ଭ୍ରମ ବା ବ୍ୟାକ୍ତିନିଷ୍ଠ ବିକୃତି ବୋଲି ନେଉଥିବା 
କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଅନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ବା କେତେକ ଯୁକ୍ତିରହିତ 
ତତ୍ତ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବିଡ଼ମ୍ବନା ଅଟେ । ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରକୁ ନେବା ଓ 
ଅନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଥିରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେବା ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁର୍ବଳତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁସବୁ ମୌଳିକ ପ୍ରସଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଉଠିଛି ଓ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଅନୁଶୀଳନାମବକ ଅନ୍ତର୍ଦଧଦ୍ତି ରହିଛି, ତାହା ଏହାର ପ୍ରକୃତ ବିଭବ ଅଟେ ! କେବଳ 
ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଦାର୍ଶନିକ ଅନ୍ତେଷାକୁ ନ୍ୟୁନ କରିବା ବା ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ 
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୩୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ରହି ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ କହିବା ଏକ ସୁସ୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ନୁହେଁ ! ସୁତରାଂ ଭାରତୀୟ 
ଦୀର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାର ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏହାର ବିଭବ ଓ ଦୁର୍ବଳତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବା ଏହାର ସମୀପବର୍ଭ 
ହୋଇଥବା ଯେଉଁ ସଂପ୍ରଦାୟ ସକଳ ରହିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଜଗଦଦୃଷ୍ଟି ଭିତରେ କିପରି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ତାହାର ସମ୍ୟକ୍‌ ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦେବା ଉଚିତ ହେବ | ଲୋକାୟତ ବା 
ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ସୁଚିନ୍ତିତଭାବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି । ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଜଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ତତ୍ତ୍ତର ଅବତାରଣା କରି ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ସକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ମୂଳାଧାର 
ଭାବେ ନେଇଛି | ଏହାର ଜଗଦଦୃଷ୍ଠି ଭିତରେ ଜଡ଼ବାଦ ଓ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ 
ସୁଖବାଦ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ବୈଭାଷିକ ବୌଦ୍ଧ ଭାବଧାରାରେ ଯଦିବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ ସେହି ମତବାଦର ଦର୍ଶନକୁ ଜଡ଼ବାଦୀ କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ମହାଯାନ ମତବାଦରେ ସେହିପରି ଯଦିଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି, ତେବେ ତା୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍୍ତାବାଦ (¡ଏୀim)କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇଛି, ହେଲେ 
ତା” ସହିତ ଅନେକ ଆଧାରହାନ ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହିତ ଏକ ଦ୍ବୈତବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ! ପ୍ରକୃତିର 
ସ୍ଵରୂପ ଜଡ଼ ଓ ଏହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ସକଳ ବସ୍ତୁଜଗତ ଓ ମନୋଜଗତର ବିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ! 
ପ୍ରକୃତିରୁ ବସ୍ତୁଜଗତ ଓ ମନୋଜଗତର ବିବର୍ଭନ ପାଇଁ କୌଣସି ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ଯକତା 
ନ ଥିବାରୁ ଓ ବିବର୍ଉଭନ ସ୍ଵୟଂକ୍ରିୟ ଭାବେ ସମାହିତ ହେଉଥିବାରୁ ସାଂଖ୍ୟ ଜଡ଼ବାଦର 
ସମୀପବର୍ଭୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟ ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରକୃତି ସହ ପୁରୁଷକୁ 
ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରି ଦ୍ବୈତିବାଦର ଅବତାରଣା କରିଛି | କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ଯର ବହୁ ପୁରୁଷବାଦ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦାର୍ଶନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହାର ତାନ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାନା ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି | ମୀମାଂସା ମତବାଦରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଛି | ଫଳରେ 
ମୀମାଂସକମାନେ ନ୍ୟାୟ ¬ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଅଧବକ ନିକଟବର୍ଭୀ ହୋଇଛନ୍ତି ! 
ଏହାସତ୍ତ୍ଵେ ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକର ଛଶ୍ଵରବାଦକୂ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କରାଯାଇଛି ! ବିଶେଷକରି ପୂର୍ବମୀମାଂସା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ! 
ଜଡ଼ବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ, ଦ୍ବୈତିବାଦ, ଏକତତ୍ତ୍ଵବାଦ ପରି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥବା ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟମାନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥିବା ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ସକଳ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଜଗଦ୍‌ଦୃଷ୍ଟିର ଅବତାରଣା କରିବାରେ 
ବ୍ରତୀ ହୋଇଛନ୍ତି | 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଣଳରେ ନିରାଶ୍ଧରବାଦର ଜନ୍ମେ ୩୯ 


୨.୫ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବନାମ ଆଧ୍ଯାମ୍ରିକତା 


କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ତା'ର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭିତରେ 
ଅନେକାଂଶରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ 
ଧାରାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ | ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ଦର୍ଶନ ବହୁଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା 
ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତା ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ଯତାରେ 
ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ତାର୍ବିକ ପ୍ରବାହର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା, ତାହା କାଳକ୍ରମେ ନାନା 
ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କୀର୍ରିସ୍ତମ୍ଭ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ | ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ଓ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ପ୍ରଥମେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନ୍ଷାର ଭିଭ୍ି ପଡ଼ିଥିଲା | 
ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଯୁଗପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଦର୍ଶନ ଏକ ଗଭୀର ବୌଦ୍ଧିକ 
ଚିନ୍ତନ ଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କଲା । ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭିନବ 
ବିଚାରମାନ ମଣିଷ ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ ବଦଳାଇ ଦେଲା | ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, ଆଚାରମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନ 
ଉଠିଲା ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ମଣିଷର ପ୍ରଜ୍ଞା ଗଭୀର ସୋପାନକୁ ପ୍ରସାରିତ ହେଲା | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଉଠିଥୁବା ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଓ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ 
କିଛି ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥଲା । ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଅତି ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଜ୍ଞାନ, 
ତତ୍ତୃଟ ସତ୍ତା, ନ୍ୟାୟ, ବୈଧତା, ସତ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ମୌଳିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା 
କରିଥାଏ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାଚୀନ 
ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା | 

ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବନାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଜଣାଇ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଭାବଧାରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିଲା | ତର୍କଶୀଳ ଯୁକ୍ତିର ପରିସରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଥିତ୍ୃକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ବୋଲି ସେମାନେ ସୁଚିନ୍ତିତ ମତପୋଷଣ କରିଥଲେ । 
ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥୁବା ସିବ୍ଧାନ୍ତ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ନ 
ହେଲେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅବବୋଧ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବହୁ ସମୟରେ ଏକ 
ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବା ଫଳରେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯଥାର୍ଥ ମୁଲ୍ୟାୟନ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା, ପୂର୍ବକଳ୍ଧିତ 


= ~~ 


ଧାରଣା ଓ ଦେଶାମବବୋଧ ବା ସେପରି କିଛି ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଆବେଗ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ ।! 
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୪୦ ଉାରତାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମିରବାଦ 


ସୁତରାଂ ଏକ ମୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଣ ପଦ୍ଧତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ 
ଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ବୌଦ୍ଧିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିବା 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । 


କିନ୍ତୁ ବହୁ ସମୟରେ ଏକ ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଗଲେ ଦର୍ଶନର 
ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ | ' ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିଭି ଯେ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ” ଏହା 
ବହୁ ସମୟରେ କୁହାଯାଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ଏକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠପୋଷକମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ୃଥବୀର ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରଂପରାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାନ୍ତି । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏହାର ସମାଲୋଚକମାନେ 
ଦର୍ଶନ ସହ ଆଧ୍ାମ୍ମିକତା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥବା ଯୋଗୁଁ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ ଉଠୁଥିବା ତାତ୍ତିକ 
ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ତର୍କସିଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାନଯାଇ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରହସ୍ୟବାଦ ଓ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟବାଦକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଉଥିବାରୁ ଏହାର ବୈଚାରିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ନ୍ୟୁନ କରିଥା'ନ୍ତି । ଏହି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀମତ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କେବଳ ଭାବପ୍ରବଣତା ହି 
ରହିଥାଏ । କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନ ପରିବର୍ରେ ଭାବାବେଗ ପ୍ରାବଲ୍ୟ ନେଲେ 
ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟାୟନ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ସୁଚିନ୍ତିତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିବା ଅଥଚ ଏହାକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକ କୁହାଯିବା ଅସଂଗତବୋଧ 
ହୁଏ | ଭଶ୍ଵରହୀନ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା କହିବା ଶାଦ୍ଦିକ ପ୍ରୟୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେପରି ଶୁତିକଟୁ, 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅସଂଗତ ଜଣାପଡ଼େ ! ଅବଶ୍ୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତାର ଯଥାର୍ଥ 
ଅର୍ଥ ନେଇ ଏକ ସର୍ବସମ୍ମତ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମତ ପାଇବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ | ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର 
ନାନାବିଧ ଅର୍ଥ ସାଧାରଣ ବ୍ୟବହାରରେ କରାଯାଇଥାଏ ଓ ଏପରିକି ଏହା ସହିତ କେତେକ 
ରହସ୍ୟମୟ ଭାବନାକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଏ | ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ, ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କିମ୍ବା ରହସ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ କୁହାଯାଏ । ବ୍ଯକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ 
ବା ଆଚରଣରେ ଧର୍ମୀୟ କ୍ରିୟା ବା ରୀତିର ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଥଲେ ଜଣେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ 
ଭାବାପନ୍ସ ବୋଲି ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ବେଳକେ ପାଇଥାନ୍ତି । ଜଣେ ନିଜ ଧର୍ମୀୟ 
ରୀତିନୀତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଅନୈତିକ ଓ ଅସାମାଜିକ 
ହେଉଥୁଲେ ତାଙ୍କୁ ଆଧ୍ାତ୍ଧିକ କୁହାଯିବ କି ନାହିଁ ହୁଏତ ବିବାଦୀୟ ମନେହୋଇପାରେ ! 
ଏପରିକି ଧର୍ମ ଭାବନାକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କରିବାକୁ ଯାଇ କୁସଂସ୍କାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଏସବୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଆଚରଣର ମୂଲ୍ୟାୟନ ସଂପର୍କିତ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାକୁ 


କିପରି ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ କୁହାଯିବ ? ବିଶେଷତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ବହୁବିଧ ଭାବଧାରାର 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦର ଉନ୍ମେଷ ୪୧ 


ଏକ ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରବାହ | ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ନିରୂପଣ କରାଗଲେ 
ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇପାରିବ ! ତାଛ୍ତିକ 
ଓ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ବିଚାର ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ | ତାର୍ତିକ 
ସ୍ତରରେ ଯାହା ବସ୍ତୁସତ୍ତା ପରିବର୍ଭେ ଚେତନସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅବିନାଶୀ ବା ମୌଳିକ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ ତାହା ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ଓ ଚେତନ ଭିତରେ ଏହା 
ଚେତନକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଏହାକୁ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ନେଇଥାଏ । ଯଦି ତାକ୍ିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ଏହି ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥଟିକୁ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ 
କହିବା ସଂଗତ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାରେ ଜଡ଼ 
ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ଯ ଚିରନ୍ତନ ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରକୃତି ( ଯାହା ଚେତନ ନୁହେଁ ଜଡ଼ )କୁ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଏହାକୁ ପୁରୁଷ 
(ଯାହା ଚେତନ) ପରି ମୌଳିକ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ 
ଅଣୁବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଛି ଓ ବସ୍ତୁତଃ ବସ୍ତୁସତ୍ତାର ଚିରନ୍ତନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । 
ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାବେଳେ ଆତ୍ସାକୁ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଚେତନା ଆତ୍କାର ମୌଳିକ ସ୍ଵରୂପ ନ ହୋଇ ବରଂ ଆମ୍ମା 
କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାଦ୍ଵାରା ଚେତନଯୁକ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଏହା ଜଡ଼ବାଦର ନିକଟବର୍ଜୀ ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ ! ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନରେ ଚେତନକୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ନେବା ସହିତ ଭୂତ (ଯାହା ଜଡ଼) ମାନଙ୍କୁ ଅବିନାଶୀ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବହୁ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇଛି ଓ 
ଶିଙ୍ଗରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ଜଡ଼କୁ ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯିବା 
ସହ ଆତ୍ସାକୁ ମଧ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଯାହା ନିତ୍ୟ 
ତାହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ । ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ନିତ୍ଯ, ଅନିତ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟର ମତକୁ 
ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରକୃତି ବା ଜଡ଼କୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ଆହ୍ତିକ ଭାବଧାରାମାନଙ୍କରେ ଚେତନକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବରେ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ଚେତନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରାଯାଇ ନାହିଁ | ନାସ୍ତିକ ଭାବଧାରାମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ସବୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ମୁଳ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଜୈନମାନେ 
ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଚିରନ୍ତନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | 
ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟ ରହିଛି ଓ କେବଳ ଯୋଗାଚାରକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଅନ୍ୟ 
ସିଷ୍ଟମ୍‌ଗୁଡ଼ିକରେ ସକଳ ପ୍ରକାର ସତ୍ତାର ¬ ତାହା ଜଡ଼ ହେଉ ବା ଚେତନ ହେଉ ¬ 
ନିତ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ କେବଳ ବସ୍ତୁସତ୍ତାର ନିତ୍ୟତାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
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୪୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବା/ଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାକ 


କରି ଜଡ଼ବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଜଡ଼ବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ସୁବିଦିତ, 
କାରଣ ଏଠାରେ ସକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବସ୍ତୁସତ୍ତୀ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ କରାଯାଇ କେବଳ 
ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୂ ପ୍ରାଥମିକତା ଦିଆଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ 
ଭାବଧାରାମାନଙ୍କରେ ଚେତନକୁ ସେପରି ପ୍ରାଥମିକତା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ବା ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ 
ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି ନେଇ ତାହାକୁ ଚେତନ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ କରାଯାଇ ନାହିଁ ! 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କହିବା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ହୁଏତ ନୈତିକ 
ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାଗୁଡ଼ିକରେ 
ମୁକ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବରେ ନିଆଯାଇ ଥିବାରୁ 
ଏହାକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ କହିବା ଅଧକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ | ଅବଶ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାମାନଙ୍କରେ 
ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଯେଉଁସବୁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ତାର ତୁଳନାତୃକ 
ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେସବୁ କିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକର ସୈଛଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି କିପରି 
ଦୁର୍ବଳ ତାହା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାର ଆତ୍ସା ଓ ମୁକ୍ତି ବିଷୟକ 
ପ୍ରତୀତି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା କିଛି ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତି ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବରେ ଅଧୂକାଂଶ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥିବାରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କହିବା ହୁଏତ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
ମନେହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ପୃଥବୀର ଅଧୁକାଂଶ ଧର୍ମରେ ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ବିବେଚନା 
କରାଯାଇ ଆତ୍ସାର ଏକ ପାରଲୌକିକ ସ୍ଥିତିର କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଧର୍ମ ବା 
ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନେଇ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥାଏ, ଦର୍ଶନ ତାହାକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ତାହାର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ନିରୂପଣ କରିଥାଏ । 
ଶ୍ରମଣ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମୀୟ ପରଂପରାରେ ମୁଳ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଚଳିତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାର ବିଧୂ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ 
ଧାରାଗୁଡ଼ିକ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ ଓ କାମକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ପରନ୍ତୁ 
ଧର୍ମଚେତନା ତଥା ବୌଦ୍ଧ, ଶ୍ରମଣ ଓ ଜୈନମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବରେ ଆସ୍ତିକ ଧାରାଗୁଡ଼ିକ 
ମୋକ୍ଷକୁ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଆଉ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ | 


ମୋକ୍ଷକୁ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାପରେ ଏହାର ନୈତିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 

ତଥା ଏହାର ତାତ୍ତରିକ ଓ ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର 

ସର୍ବୋତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ଵରୂପ 

ଏହାର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆନଯାଇ ବରଂ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ପୁରୁଷାର୍ଥମାନଙ୍କୁ 

ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା (ମୁକ୍ତି ଅର୍ଥରେ) 

ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକତା ବେଳକେ 
Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦର ଜଣନ୍ମଷ ୪୩ 


ଅପାଂକ୍ତେୟ ହୋଇପଡ଼େ | ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ଧର୍ମ ଓ ପରଂପରା ସକଳକୁ ଆ୍ାତ୍ଧିକ କୁହା 
ଯାଉଥବାବେଳେ ସେ ଦେଶର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନୈତିକ ଉନ୍କର୍ଷ ଓ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଦେଖାଯାଏ କି ? ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବ, ଅସୁଶ୍ୟତା ପରି ନିହାତି ଅମାନବିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଜୀବନର ନୈତିକମାନକୁ ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରଖୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ 
ଦେଶର ଧର୍ମଦର୍ଶନକୁ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କହିବା ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ ଅଟେ । 
ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟ ଭିତରେ ଗତି କରି ଆସିଥିବା ଏକ ଦେଶର ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ କହିବା 
ଏକ ବିଡ଼ମ୍ବନା ନିଶ୍ଚୟ । 

ତେବେ ଦର୍ଶନ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରର ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ଏହା ସହିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଗୌଣ । ଗୋଟିଏ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଉଭବ 
ହୋଇଥଲା, ତାହା କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେହି ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଯେ 
ଉଚ୍ଚମାନର ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଯାହା ନାନା କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ଏକ 
ଭୁଖଣ୍ଡର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରେ ଅଥଚ ସେ ଦେଶରେ ସେପରି 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଅବଦାନ ନ ଥାଇପାରେ । ଅପରପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ଢୂଖଣ୍ଡରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ପରଂପରା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମାନ 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ନିମ୍ପମାନର ହୋଇପାରେ । 

ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ କୁହାଯିବ କି ନାହିଁ ¬ ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ ଏକ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚାର ବିଷୟ ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 
ଆମେ ପରବର୍ଭୀ ପରିଛେଦମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ ସୂଚନା 

୧. ଗୋରା, ପଜିଟିଭ୍‌ ଆଥେଇଜିମ (Positive Atheism) ପୁଷ୍ଠା ୩ ଓ ୪, ଏଥେରଷ୍ଟ 
ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟଞୱାଡ଼ା । 

୨. ଏସ୍‌. ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ଏ ହିଷ୍ଟି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା — 
୨୨୯ 

୩. ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନନ ଫିଲୋସଫି ଅଫ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ୃଷ୍ଠାଂ୭୦ ୯,୭୧୦ | | 


ଏ. ୟା 
+ ଏ+ «,* 
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ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ସହିତ ଛଅଟି ବିଚାରଧାରା ସଂପୃକ୍ତ, ଯାହାକୁ 
ଷଡ଼ୁଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ । ସେହି ଷଡ଼ୁଦର୍ଶନ ଧାରାଗୁଡ଼ିକ ହେଲା — ସାଂଖ୍ୟ, ମୀମାଂସା, 
ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, ଯୋଗ ଓ ବେଦାନ୍ତ । ଏହି ଛଅଟି ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ମଧ୍ଯରେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିନଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଏହି ଦୁଇ 
ମତବାଦର ଦୀର୍ଶନିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେସବୁ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏଠାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । 


୩.୧ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ସାଂଖ୍ୟ ସମ୍ଭବତଃ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ । 
ଏହାର ଉତ୍ପତ୍ତିକାଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଏକ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଲେଖକମାନେ 
ଧରିଥା'ନ୍ତି | ଏପରିକି କେତେକ ଗବେଷକ ଏହାକୁ ପ୍ରାଗ୍‌ବୈଦିକଭାବେ ନେଇ ଅଣଅର୍ଯ୍ୟ 
ବା ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସମାଜର ଭାବନାରାଜି ସହିତ ଏହାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଥା'ନ୍ତି | ବିଭିନ୍ନ ଉପନିଷଦ୍‌, ପୁରାଣ, ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଓ ଏପରିକି ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତୀୟ 
ପ୍ରାଚୀନ ତାମିଲ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥବା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏହାକୁ 
ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ଧରାଯାଉଛି |! ପ୍ରାଚୀନତା ତଥା ଆଦିବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବନା ବ୍ଯକ୍ତ 
କରିବାରେ ଏହାର ମହତ୍ତ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଏହି ଦର୍ଶନଟି ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ଏକ ସୃତନ୍ 
ସ୍ଥାନର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଅଟେ | କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ, ଏହି ଦର୍ଶନ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ 
ପରି ବହୁ ପତନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର ଲେଖକମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର 
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ଥ୍୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୪୫ 


ଭାବନା ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ମୂଳ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ମଗୁଡ଼ିକ ସମୟର 
ଆବର୍ଭନ ମଧ୍ଯରେ ଧ୍ଵଂସ ବା ଦୁଷ୍ପ୍ରାପ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛି | ଗୋଟିଏ ଭଗ୍ନ ଅଙ୍ଟାଳିକାର ପଥର 
ସଂଗ୍ରହ କଲାପରି ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖଥବା ବା ଏ 
ସଂପର୍କରେ କିଛି ଆଲୋଚନା ହୋଇଥୁବା ଗ୍ରନ୍ମକୁ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ କିପରି ଓ କେବେ ବିଲୁପ୍ତ ହେଲା ସେ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥ୍ୟ ପ୍ରାୟ ନାହିଁ । କିନୁୁ ଏହାର ଗ୍ରନ୍ଧ ସକଳ ଯେ ଆଉ ନାହିଁ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଦୂଷ୍ପ୍ରାପ୍ ଏଥିରେ ଗବେଷକମାନେ ଏକମତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


କପିଳ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବକ୍ତା । କପିଳଙ୍କ ପରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ବହୁ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଲେଖା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଓ ଉଦ୍ଧୃତିମାନ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଧରୁ 
ଗବେଷକମାନେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି କପିଳଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଶିଷ୍ୟ କିଏ ଥଲେ ଓ 
ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରାକୁ ନେଇ କିପରି ଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଓ ଆଲୋଚନାମାନ 
ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିଲା ତାହାର ବିବରଣୀ ବିଭିନ୍ନ ଗବେଷକମାନେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ¦ ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା” ଓ “ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର' ଦୂଇଟି ଗ୍ରନ୍ତକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ । 
ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ରଚୟିତା ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵରକୃଷ୍ଣ ଓ ସେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀର ବୋଲି ନିରୂପଣ 
କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ଲେଖକ କପିଳଙ୍କୁ ନିଆଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବିବାଦୀୟ ହୋଇ 
ରହିଛି । କାରଣ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଧଟି ମାତ୍ର ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଲା । 
କେତେକ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ କପିଳ “ ତତ୍ତ୍‌ସମାସ ଓ “ସାଂଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ ସୂତ୍ର? ନାମରେ 
ଦୁଇଟି ଗ୍ରନ୍ଧର ରଚନା କରିଥଲେ କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିବାଦାମ୍ପକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । 

“ସାଂଖ୍ୟକାରିକା' ଓ “ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର'କୁ ଯଦିବି ସାଂଖ୍ୟ ମତବାଦର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି ଏବେ ଧରାଯାଉଛି, ତେବେ ଏହା ମୁଳ ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଭାବନାକୁ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହଜନକ ବୋଲି ମନେକରାଯାଏ । କାରଣ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଯେଉଁମାନେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖଛନ୍ତି ସେମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ମତାବଲମ୍ବୀ ନୁହନ୍ତି । 
ଗୌଡ଼ପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଅଟନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ସାଂଖ୍ୟ ମତାବଲମ୍ବୀ ନ ହୋଇ ବେଦାନ୍ତ ମତାବଲମ୍ବୀ ଅଟନ୍ତି ! ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ବିଚାରଶୈଳୀଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନିରୁଦ୍ଧ ମହାଦେବ ଓ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ପ୍ରଧାନ ଅଟନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ 
ଥିଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ବସୁତଃ କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ମୌଳିକତା 
ଏହାଦ୍ଵାରା ନଷ୍ଟ ହେବାସହ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରଭାବରୁ ଏହା ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂଖ୍ୟର 
କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ମତ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର କିଛି 
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୪୬ ଇଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ଅନୁପ୍ରବେଶ ହେବା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ଦେବୀପ୍ରସାଦ ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ପରି ଗବେଷକଙ୍କ 
ମତରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ତାର୍ବିକମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ 
ଗଭୀର ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ପରିଣାମତଃ ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦର ସାମସମୟିକ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମୀମାଂସା, ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନ 
ମତଗୁଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ସେପରି 
ହୋଇନଥିଲା । ବୌଦ୍ଧ ତାର୍କିକମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ବେଳକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଦର୍ଶନ 
ଭାବରେ ତାହାର ସ୍ପିତି ହରାଇ ସାରିଥଲାଂ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ଯାହା ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଚାରଧାରା, ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଗଭୀରଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା 
ତାହା ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରୁ କାଳକ୍ରମେ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅପସରି ଗଲା । ସାଂଖ୍ୟର ଅନେକ 
ମୌଳିକ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ସହ ସାଂଖ୍ଯର ଉତ୍ପଭ୍ତିକାଳରୁ ତାହାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ପରମ୍ପରା ବି ନିରବଛିନ୍ନ ଭାବରେ ରହିଲା ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ 
ବୌଦ୍ଧିକ ପରମ୍ପରା କାଳକ୍ରମେ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ଧାରାବାହିକତା ଓ ପ୍ରଭାବ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ସୁତରାଂ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନର ଏକ ବାସ୍ତବ ଓ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ଚିତ୍ର ଦେବାରେ ସହାୟକ ହେଲେ ନାହିଁ । ତଥାପି ସେମାନଙ୍କର ବିବରଣୀ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ମଧ୍ଯରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭିକୁ ନୂଆ କରି ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ 
ଅସଂଲଗ୍ଧ ସତ୍ମନ୍ଧ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଫଳରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ନିଜର କଳ୍ପନା 
ଆଧାରରେ ଏହି ସମ୍ମନ୍ଧକୁ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଏହାର ମୂଳ 
ଗ୍ରନ୍ଧରାଜି ବିଲୁପ୍ତ ହେବା ଓ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରବେଶ କରିବାଦ୍ବାରା 
ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାଟି ଅନ୍ୟ ଦର୍ଶନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଭାବେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ଏହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ | ଗୋଟିଏ ବିସ୍ତୃତ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାକୁ 
ସେ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସକରି ସାଂଖ୍ଯସୂତ୍ରମାନଙ୍କ ଉପରେ “ସାଂଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ 
ଭାଷ୍ୟ” ଓ “ସାଂଖ୍ୟ ସାର” ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁ ସାଂଖ୍ୟ ବିଚାରକୁ ସରଳକରି ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥିଲା 
ବୋଲି ଲେଖକମାନେ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ ସହିତ ବେଦାନ୍ତର ଯେଉଁ ସତ୍ଚନ୍ଧ 
ରହିଛି ତାହାକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ତାକୁ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଭିତରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ 
ମତ ସହିତ ବେଦାନ୍ତ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ବିରୋଧ ରହିଛି ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନପ୍ରତି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ଆହ୍ବାନ ଶଙ୍କର ତାହା ଅନୁଭବ 
କରିଛନ୍ତି । ସଂହିତାମାନଙ୍କରେ ସାଂଖ୍ୟମତର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ଓ ସାଂଖ୍ୟମତ ଯେପରି 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କର ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ତାଙ୍କ ବିଚାରର 
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ଆଞ୍ଚିକ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଙ୍ଧରବାଜ ୪୭ 


ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଧ ସାଂଖ୍ୟକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି ବା ନ୍ୟୁନ କରିନାହାନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାଟି ନିରବଛିନ୍ଧ ଭାବରେ ଜୀବନ୍ତ ନ ରହିବା ହେତୁ ଓ 
ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣରୁ ଏହା ଆସ୍ତେଆସ୍ତେ ଅପସରି ଯାଇଥିବା ହେତୁ ପରବର୍ଉୀ ଦାର୍ଶନିକ 
ବା ବ୍ୟଯାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଏହି ପରମ୍ପରାଟିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ନିଜର 
ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି ସହିତ ମେଳ ଖାଇବା ପରି କେତେକ ଭାବନା ଏଥରେ ସନ୍ଧିହିତ କରିଛନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସାଂଖ୍ୟ ସହିତ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ରହିଛି, ସେଥରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମମାନ କରାଇ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ କେତେକ ନୂତନ 
ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା କରାଇଛନ୍ତି | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଇଛନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିର 
କୌଣସି ମେଳ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଓ ପରମ୍ପରାକୁମେ ଏକ ଇଶ୍ଵରହୀନ ଦ୍ବୈତ ତାତ୍ତରିକ ଭାବଧାରାକୁ 
ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 

ଭଶ୍ବରକୃଷ୍ଣଙ୍କର “ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା' ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଏକ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକୃତ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାରେ ଇଶ୍ବର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ଦୁଇଜଣ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ହେଉଛନ୍ତି ଗୌଡ଼ପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର । ଗୌଡ଼ପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି 
ମିଶ୍ର ଉଭୟ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ସାଂଖ୍ୟର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରି ନାହାନ୍ତି; ବରଂ ସାଂଖ୍ୟର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମ୍ଚନ୍ଧରେ 
ପ୍ରକାଶ ନ କଲେ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ମତ ସଂପର୍କରେ 
ଆଲୋଚକମାନେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର କେତେକ ବକ୍ତବ୍ୟ ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚ୍ୟ । 

ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ । ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳତତ୍ତୃଃ ସେମାନଙ୍କର 
ସତ୍ମନ୍ଧଦ୍ଧାରୀ ଜଗତ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ଓ ଏକ, ଅଥଚ ପୁରୁଷ ଚେତନ ଓ 
ଅନେକ | ପ୍ରକୃତି ସବୁକିଛିର କାରଣ ଓ ସୃଷ୍ଟିକ୍ରିୟାର ମୂଳକାରଣ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର 
କାରଣ, କିନ୍ଧୁ କୌଣସି କାରଣର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭ କାଳରେ ସବୁ କିଛି 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ଧ ହୁଏ ଓ ସୃଷ୍ଟି ଶେଷରେ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ବିଲୀନ ହୁଏ ! ସାଂଖ୍ୟର 
ତାତ୍ଵିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ଧିକା । ଗୁଣମାନଙ୍କର ଆଲୋଡ଼ନ ଓ ବୈଷମ୍ୟରେ 
ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ! ଏହି ତିନି ଗୁଣ ହେଉଛି ସତ୍ତୟ ରଜ ଓ ତମ | ତ୍ରିଗୁଣର ସନ୍ଧୁଳନ 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିରେ ଉଦ୍‌ବର୍ଉନ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ତିନି ଗୁଣ 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୁଣ ଅନ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକଥୁରେ 
କୌଣସି କୌଣସି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ଅଧକ ଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁଣମାନଙ୍କର 
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୪୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାକ 


ବିଭିନ୍ନ ଆନୁପାତିକ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସାଂଖ୍ୟ ଜୀବ ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଆଣିଥାଏ । ପୁରୁଷ ଅନ୍ତଃକରଣ ସଂସର୍ଗରେ ଆସିଲେ ଜୀବ ହୁଏ । ବୁବ୍ଧି, ଅହଙ୍କାର ଓ 
ମନର ସଂସର୍ଗରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ହୁଏ | ଜୀବ ଜ୍ଞାତା, କର୍ାଁ ଓ ଭୋକ୍ତା ହୋଇଥାଏ; କିନ୍ତୁ 
ପୁରୁଷ ନୁହେଁ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷ ଜ୍ଞାତା, କର୍ଭା ଓ ଭୋକ୍ତା ନ ହୋଇ ଅନାସକ୍ତ ରହେ । 
ପୁରୁଷର ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରକୃତି ବିବର୍ଭ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ସବୁ କିଛିର ମୂଳକାରଣ ବା ଆଦିକାରଣ 
ପ୍ରକୃତି ହିଁ ଅଟେ | ଲଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସବୁକିଛିର ମୂଳକାରଣ ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ । ସାଂଖ୍ୟରେ ସୂଷ୍ଟିର ଆଦିକାରଣ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଆଯାଏ । ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଯେଉଁମାନେ ମୁଳକାରଣ ଭାବରେ ନେଉଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଗୌଡ଼ପାଦ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ପ୍ରକୃତି, ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ଗୁଣର 
ଉପସ୍ଥିତି ଥାଏ, ତେବେ ତାହା କିପରି ଏକ ଗୁଣହୀନ ଇଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ? 
ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ତ୍ରିଗୁଣ ଥିବାରୁ ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତା ଭିତରେ ଗୁଣ ରହିଥାଏ । ଲଶ୍ଵର ଗୁଣହୀନ 
ହୋଇଥିବାରୁ ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ଵକ ଜଗତର ଉପପତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ହୋଇଛି ବୋଲି ଭାବିବା ଅବୈଧ 
ଅଟେ | ଜଗତ ବସୁଭିଭ୍ିକ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ବସ୍ତୁଭିଭ୍ତିକ ଓ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଜଗତର 
ମୂଳକାରଣ ହିଁ ପ୍ରକୃତି ହୋଇପାରିବ । କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ମଧ୍ଯରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିବା 
କାର୍ଯ୍ୟ ¬ କାରଣ ନିୟମର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥିବାରୁ ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର 
ଆଦିକାରଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ହୁଏତ ଜଣେ ଛଶ୍ବରବାଦୀ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ସମାଲୋଚନା କରିପାରେ । 
ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଏକ ଉପାଦାନ କାରଣରୁ କିଛି ସ୍ଵତଃ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । 
କଳସୀର ଉପାଦାନ କାରଣ ମାଟି; କିନ୍ଧୁ ମାଟିରୁ ନିମି କାରଣ ଘଟକାର ନ ହେଲେ 
କଳସୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବ୍ୟତୀତ ଉପାଦାନ କାରଣରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରକୃତିରୁ ଜଗତର ଉତ୍ପଭ୍ିହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । 
ସାଂଖ୍ୟରୁ ଏକ ଫଂକ୍ତି (ପଂକ୍ତି୫୭) ଦେଇ ସେ ଉପାଦାନ କାରଣ କିପରି ସକୟଂକ୍ରିୟ 
ହୋଇପାରିବ ଓ ଜଗତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ତାହା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ବାଛୁରୀର ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ମା' ଗାଇ ଦେହରେ ଯେପରି ସ୍ଵତଃ 
କ୍ଷୀର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ଓ କେହି ଏହି କ୍ଷୀର ସୃଷ୍ଟି କରି ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ପୁରୁଷର ସଂସର୍ଗ ଓ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ଉଦ୍‌ବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ 
କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, 
ଗାଇ ଦେହରେ କ୍ଷୀର କେହି ସୃଷ୍ଟି କରୁ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର ଏପରି ନିୟମ ଓ ବିଧାନ 
ରଖୁଛନ୍ତି ଯଦ୍ବାରା ବାଛୁରୀର ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ମାଂ ଗାଇ ଦେହରେ କ୍ଷୀର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ | 
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ଥଞ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଙଶ୍ମରକାଦ ୪୯ 


ଇଶ୍ଵର ଅଧୀକ୍ଷକ ଭାବେ ସବୁ କିଛିକୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବରେ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରାଇଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ପିତି ଏହାଦ୍ଵାରା ଅପ୍ରତିଷ୍ଠ ହେଉନାହିଁ | ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ବାଚସ୍ପତି 
ମିଶ୍ର ତାଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ସଚେତନ କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯଦି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଏ, ତେବେ କର୍ରାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ବା 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥତା ପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିପାରେ । ଯେହେତୁ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଏହି ପ୍ରକାରର କୌଣସି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଂସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଯେ ଇଶ୍ଵର କରିଛନ୍ତି ¬ ଏହା 
କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ, କାରଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ସେପରି କୌଣସି ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ଯଥା ଭଶ୍ଵର ହୁଏତ ଦୟାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିପାରିଥା”ନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ପୁରୁଷମାନେ 
କୌଣସି ଦୁଃଖାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥଲା, କାରଣ ସେତେବେଳେ ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବସ୍ତୁର ସ୍ଥିତି ହିଁ ନ ଥଲା ।! ସୁତରାଂ ଯଦି କୁହାଯିବ ଯେ, ସୂଷ୍ଟିପରେ ଶବର 
ଆତ୍କାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ତର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ ଚକ୍ରକ ତର୍କଦୋଷ 
ଜାତ ହେବ ।! କାରଣ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣାରୁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ଓ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟିଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣା ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି କୁହାଯିବ 
ଯେ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ପୃଥବୀରୁ କେବଳ ଇତଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାଦ୍ଵୀରା ଲାଘବ 
ହୋଇପାରିବ ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ | କାରଣ ଭଶ୍ଵର, ଯେ କି କରୁଣା ବା ଦୟା 
ପରବେଶ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି କେବଳ ସୁଖୀଜନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତେ । ଏତେ 
ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ପ୍ରାଣୀ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ବୋଲି କହିବା ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ । 
ମୋଟ ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଦି ସୃଷ୍ଟିପ୍ରକ୍ିୟାର କାରଣଭାବେ ନିଆଯିବ ସେଥୁପାଇଁ ସେଥୂରେ 
ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିବ । ତେବେ ଇଶ୍ଵର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରଖ ବା କରୁଣାବଶତଃ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କହିଲେ ନାନା ତାର୍କିକ ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା 
ଆସିବ । ପରନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟିପ୍ରକ୍ମିୟାର ମୂଳଭାବେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଆଗଲେ ଏ ସମସ୍ୟା ଆସିବ ନାହିଁ, 
କାରଣ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ମୌଳିକତଃ ଜଡ଼ ସତ୍ତା | ଏକ ଜଡ଼-ସତ୍୍ତା ପାଖରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା 
କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ । 

ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦିଗ ଓ ଏହାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ବାଚସ୍ପତି 
ମିଶ୍ର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଆଧାରରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ଯର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ସେ ଏହି ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କୃତି “ସର୍ବଦର୍ଶନ-ସଂଗ୍ରହଂରେ ସେହିପରି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ସାଧାରଣତଃ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ, ପ୍ରକୃତି ପରି ଜଡ଼ ଉପାଦାନରୁ ପ୍ରଥମ ବସ୍ତୁ ' ମହତ୍‌ 
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୫୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଣଧରବାଦ 


ବିବ୍ଭିତ ହୋଇ ଏହି ଧାରା ଗଡ଼ି ଚାଲିବାରେ ଏକ ସଚେତନ ସତ୍ତାର ଭୂମିକା ନିଶ୍ଚୟ 
ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉଦ୍ତବ କରାଇବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭୂମିକାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ ! ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏଥିରୁ ଏକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା, ପୁରୁଷର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ତବ ହେବାରେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ ବୋଲି ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ବାଛୁରୀର ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ମା' ଗାଇ ଦେହରେ କ୍ଷୀର 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ବା ଜଗତର ଉପକାର ପାଇଁ ନଦୀରେ ଜଳରାଶି ପ୍ରବାହିତ ହେବା ଯେପରି 
ସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିରୁ ସବୁ ବିବର୍ଭିତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବିବର୍ଭନଧାରା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉଭବ ହେବାରେ କୌଣସି ଭିଶ୍ଵର ବା ସଚେତନଂ- 
ସଭ୍ଭାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ନା ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ 
ନା ସୃଷ୍ଟି ଶେଷରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି |! ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ 
ଭଶ୍ବର କରୁଣାବଶତଃ ଆମ୍ମାମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂରକରି ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରିବାରେ ନିମିତ୍ତ ହେଲେ, ତେବେ ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
କାରଣ ଯେତେବେଳେ ବିବର୍ଭନ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଆତ୍ସାମାନେ ବିନା ଶରୀରରେ 
ଦୁଃଖ ପାଇବାର ସମ୍ଭାବନାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି, ଯେ ଭଶୃର ସୃଷ୍ଟି 
ପରେ ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟାପରବଶ ହୋଇଛନ୍ତି ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । 
ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଚକ୍ରକ ତର୍କଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ 
ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ସହମତି ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 
ବିବର୍ଭନ ଜନିତ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ତିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଲଶ୍ଵର ନାମକ ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତିର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଯଦି ବି ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଏହିପରି 
ଏକ ଶକ୍ତିକୁ ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ତର୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଅବୈଧ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ବୟଂକ୍ରିୟାଶୀଳ ଭାବେ 
ନେଇ ଜଗତର ବିବର୍ଭନକୁ ବୁଝାଇବା ଯେତେ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ହେବ, ଏକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏ 
କ୍ଷେତରେ ସ୍ବୀକାର କରି ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ତାଙ୍କ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ନେବା 
ସେପରି ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ହେବ ନାହିଁ । 


ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ଯୁଗରେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଭାବଧାରାର ଅବତାରଣା କରିବା ବୌଦ୍ଧିକ ଇତିହାସରେ ଏକ ସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କପିଳଙ୍କ ସାମସମୟିକ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ଜୀବନର ଘନସଘଟାକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ 


ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଓ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଥଲା । ଅଥଚ 
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ଆସ୍ଚିକ କର୍ଖନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୫୧ 


ପ୍ରକୃତି, ଗତି, କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ସେ 
ସବୁକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ମାନଦଶ୍ଡରେ ବୁଝାଇବାର ପ୍ରୟାସ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବୈପୁବିକ ପ୍ରୟାସ 
ଥିଲା | ହେତୁବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଆବିର୍ଭାବର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ ଯେଉଁ 
ଆଦି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକଳ୍ପର ଅବତାରଣା କରିଥଲା, ତାହା ଯେ ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆଲୋଡ଼ନ 
ଥିଲା ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ମୋଟ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟମତରେ ସୃଷ୍ଷି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି 
ଭଶ୍ଵର ବା ଆଧଦୈବିକ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କେବଳ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ ସୀମିତ ନୁହେଁ । ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ 
ପରି ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଶ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ତା' ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକମାନେ କେତେଦୂର ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ମତକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରିବେ ତାହା ମଯ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ଆଧାର ଯେ ନାହିଁ ଓ ଭିଶ୍ଵରଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଅସଙ୍ଗତି ରହିଛି ଏହା 
ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି? । 


ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ତେବେ 
ସୃଷ୍ଟିସର୍ଜନା ପଷ୍ଚାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ଯେ କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥିବ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | 
ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତ୍‌ ରହିବ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି 
ସର୍ଜନା କରିବାରେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର କ'ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିପାରେ ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେ କୌଣସି 
ସ୍ବାର୍ଥକନିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନାହିଁ ଏହା ନିଦ୍ଦିତ ଭାବରେ କୁହାଯିବ, କାରଣ ଛଶ୍ବରବାଦୀ 
ଭାବନାନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ ଯାହାଙ୍କର ଅପ୍ରାପ୍ୟ ବୋଲି 
କିଛି ନାହିଁ ଓ ସେ ହେଉଛନ୍ତି କରୁଣାମୟ | ସୁତରାଂ ସେଠାରେ ସ୍ଵାର୍ଥର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ । 
ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି ହେଉଛି ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି କରୁଣା ବା ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯାଇ 
ସେ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଛି ଏହା ଜୀବମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, ଜଗତର ନିର୍ଜୀବ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ କରୁଣାର ଅର୍ଥ କିଛି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଜୀବମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅନୁକମ୍ପାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଦୂର କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ସୁଖଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ ଦେବା । ଜୀବର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ସେତିକିବେଳେ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧୂକାରୀ ହୁଏ | ସୃଷ୍ଟି ପରେ ହିଁ 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଜୀବମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିବାର ଅର୍ଥ 
ନ ଥାଏ, ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵର ଅନ୍ଯର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଦୂର କରିବାକୁ 
ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଭାବିବା କେବଳ ସୃଷ୍ଟି ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାର ସୂଚନା ଦିଏ । 
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୫୨ ଉଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଭାବରେ ଜୀବମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନ ଦୂର କରି 
ଆନନ୍ଦ ଦେବାକୁ ଇଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କହିବା ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦୌ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ସୃଷ୍ଟି ପରେ ହି ଭଶ୍ବରଙ୍କର କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, 
ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେବ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରି ଲଶ୍ଵର ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାମୟ ପରିବେଶର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି ଓ ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ଦୂର କରିବାକୁ ଯାଇ ନିଜର 
କରୁଣା ଦେଖାଉଛନ୍ତି । ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହିପରି ତାର୍କିକ 
ଅସଙ୍ଗତି ବା ଅବୈଧତାର ସୂତ୍ରପାତ ହେବ ! କାରଣ ଜଣେ ଲଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଶଶ୍ବର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାର ଉଦ୍ରେକ ପାଇଁ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରି ପୁନଶ୍ଚ 
ଜୀବ ପ୍ରତି କରୁଣା ଦେଖାଇବାକୁ ଇଛା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 


ସାଂଖ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଳ୍ପନାର 
ଏହି ତାର୍କିକ ଅସଂଗତି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଚଳ୍ଟୋପାଧାୟଙ୍କୀ" 
ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବା ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର କେହି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ନୁହନ୍ତି କିମ୍ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା କରିବାର ପରିକଳ୍ପନା ସେମାନଙ୍କ ଭାଷ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବିଶିଷ୍ଟ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ଥିଲେ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ନ୍ଯାୟ 
ସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖବାବେଳେ ଛ୍ତଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ ଯୁକ୍ତି ଅବତାରଣା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ପଟୁତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ସେମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖବାବେଳେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଅବତାରଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ବାଚସ୍ୃତି ମିଶ୍ର ସାଂଖ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ନିଶ୍ଚୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ବାଚସ୍ପତିଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟାଦ୍ଵାରା ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବଧାରା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହିପରି 
ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ହୋଇଛି ! ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର “ସର୍ବଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ 
ପୁସ୍ତକରେ କପିଳ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଉକ ବୋଲି ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଏହାର ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନା ଯେ ଓତଃପ୍ରୋତ 
ଭାବରେ ନିହିତ ରହିଛି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


ସାଂଖ୍ୟସୂତୁର ପ୍ରାଚୀନତା ତଥା ପ୍ରକୃତ ରଚୟିତା ନେଇ ସେପରି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ | ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ଓ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ସାଂଖ୍ୟକାରିକାକୁ ଯେପରି ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି, ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରକୁ ସେପରି କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ସାଂଖ୍ୟସୂତର 


ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଲା ଓ ଯାହା କପିଳଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ 
ତାହା ବିବାଦୀୟ ମନେହୁଏ । ସମ୍ଭବତଃ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ନିଜର ନାମକୂ ଗୋପନ ରଖୁ 
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ଥଆଶ୍ଚିକ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଣ୍ମରକାଦ ୫୩ 


ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବକ୍ତା କପିଳଙ୍କ ନାମରେ ଗ୍ରନ୍ଧଟିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । କପିଳ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଯେଉଁ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ନାମରେ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଏହାର ମହତ୍ତ୍୍‌ ଅଧକ ଉପଲବ୍ଧ ହେବ ବୋଲି 
ଅନୁମାନ କରି ଲେଖକ ତାହା କରିପାରିଥାନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ଯେଉଁସବୁ 
ଭାବନା ତଥାପି ଉଜ୍ଞୀବିତ ରହିଥଲା ତାହାକୁ ଏକତ୍ର କରି ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରକୁ ହୁଏତ ରଚନା 
କରାଯାଇଛି ବୋଲି କେତେକ ଗବେଷକ ମତ ଦେଇଅଆନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ଯସୂତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କୀୟ ଭାବନାସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରିବାର 
ସୂଚନା ମିଳେ | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଓ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ମଧ୍ଯରେ ତୁଳନା କରି ଦେଖୁଲେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର 
ଏହି ଭାବଧାରାର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । 
ସାଂଖ୍ୟକାରିକାରେ ସେପରି ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ନାହିଁ ବା ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଯୁକ୍ତିର ବୈଧତା ବା 
ଅବୈଧତାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ୟ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଅପରପକ୍ଷରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ରହିଥୁବା 
ଛ'ଟି ପରିଚ୍ଛେଦ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଚାରୋଟିରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସକାରାତ୍ସକ 
ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯିବା ସହ ପରବର୍ଭୀ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଆଲୋଚନା ଦେଖାଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଥମ ପରିଛେଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସୂଚନା ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ | ପରନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିଛେଦରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଲଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ଭାବନାର ସମାଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ 
ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ସମଗ୍ର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସ୍ପଷ୍ଟ ଇଙ୍ଗିତ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | 

ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଭାବନାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ତାହାର ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ "କୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବସ୍ତୁର ସନ୍ଧିକର୍ଷଦ୍ଧାରୀ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ସହିତ ସନ୍ମିକର୍ଷ ବା ସାନ୍ନିଧ୍ୟ 
ଯୋଗୁଁ ଏହା ହେଉଥିବାରୁ ଏହା ସାମୟିକ ଅଟେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ଶାଶୃତ ନୁହେଁ | ଏହି ମତ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ମତ ଅତି ସୀମିତ, କାରଣ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ବକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧଦ୍ଵାରୀ ସମ୍ଭବ ତେବେ ତାହା କେବଳ ସାମୟିକ 
ହେବ । ବସ୍ତୁତଃ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯେ ଶାଶ୍ବତ ନୁହେଁ, ଏହା କୃହାଯିବ | କିନୁ ସାଧାରଣତଃ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଜ୍ଞାନକୁ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ |! 


ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵବରଜ୍ଞାନ ଅସିଦ୍ଧ ଅଟେ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ, କାରଣ ଭଶ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାଳ୍ନନିକ ଅଟନ୍ତି | 
ସୁତରାଂ ଏକ କଳ୍ିତ ସଭ୍ଭାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ହେବା ବା ନ ହେବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
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୫୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଉଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣୂରବାଦ 


ଜ୍ଞାନକୁ ବସ୍ତୁଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧ ଭାବେ ନେବା ଓ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସାମୟିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବାଦ୍ଵାରା ଭଶବରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ସାଂଖ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରେନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଶାଶ୍ଵତ ବୋଲି ନେବା ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | ମୋଟ 
ଉପରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଏ । ତେବେ 
ଯେହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ବସ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧ ଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସାଂଖ୍ୟମତରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରସର ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଯେ କେବେ ଗ୍ରାହ୍ଯ ନୁହନ୍ତି ଏହା 
କୁହାଯାଇପାରେ । 

ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖୁବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଥିବା ପ୍ରମାଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ 
ଅସମର୍ଥ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥାଇପାରେ ! ସାଂଖ୍ଯସୂତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହିଥୁବା ପ୍ରମାଣଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ 
ଇଶ୍ଵର ଯେ ନାହାନ୍ତି ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ ! ଭଶ୍ଵର ପ୍ରମାଣିତ ନୁହନ୍ତି” ଓ 
' ରଶ୍ବର ଅସ୍ତିତଵହୀନ” ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତକରେ | ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ନିଜେ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଥିବାରୁ ସେ ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନାଟିକୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ନିଷ୍ଠର୍ଷଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ଆଗ୍ରହୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ଭାଷ୍ୟକାର ଓ ସମାଲୋଚକମାନେ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁଙ୍କର ଏହି ମତ 
ସହିତ ସହମତ ନୂହନ୍ତି ! ' ଇଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ' ଓ ' ଇଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତୃହୀନ” ମଧ୍ଯରେ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ 
ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହାକୁ ସମାଲୋଚନାକରି ଅନ୍ୟମାନେ ୍୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଯେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି ଏହା ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


ଭଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ ଏହା ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ 
ଇଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତୃହୀନ ବୋଲି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି | ଜଣେ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସୀ 
ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବାବେଳେ 
ଜଣେ କର୍ଭା ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ଏହା କହିପାରନ୍ତି କିମ୍ଭା ବନ୍ଧନ ମଧ୍ୟରେ ଥାଇ ଏହା କହିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଜଗତ୍‌-ସୃଷ୍ଷି-କାର୍ଯ୍ୟ କେଉଁ ଲକ୍ଷଣଦ୍ଵାରୀ 
ପରିଚାଳିତ ? ଧରାଯାଉ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ । 
ଜଣେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଆଶା, କାମନା, ଆବେଗ ଓ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ସେତେବେଳେ 
ସେ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସମସ୍ତ କାମନାର 
ଉର୍ବ୍ଧରେ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, (କାରଣ ସେ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ ତେବେ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ନେଇ ତାଙ୍କର କୌଣସି କାମନା ରହିବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ ! ଏକ ମୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର 
କାମନା” କହିବା ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସଙ୍ଗତ ଅଟେ ! ସୂଷ୍ି କରିବା ପାଇଁ କାମନା ଓ 
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ଆ୍ଚନ ଦର୍ଣନଣରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୫୫ 


ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟକରି ଇଶ୍ଵର ନିଜ ଭିତରେ କାମନା ରଖୁବାଦ୍ଵାରା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି ଏହା 
ଜୁହାଯାଇପାରେ । ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସମାନ ଭାବରେ ଅସଙ୍ଗତି ରହିଛି । 
ଇଶ୍ଵର ମୁକ୍ତ ହେଲେ ବି ଅନିଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ କି ? ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଅନିଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକରନ୍ତି ତେବେ 
ସେ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ବା ଶୁଙ୍ଗଳାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ! କୌଣସି ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ନୁହନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ରହିବା ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ 
ହେବା ପରସ୍ପର ସହିତ ସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବିଶ୍ବାସରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମୁକ୍ତ ବା ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ଅବବୋଧ 
କରାଯିବ । ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି କରିବାନେଇ କୌଣସି କାମନା 
ବା ଇଚ୍ଛା ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ସେ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସମସ୍ତ 
କାମନାର ଉର୍ବ୍ବରେ | ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀ କେବେହେଲେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ! ସୁତରାଂ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟାଭାବେ ପରିକଳ୍ନା କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହି ବିରୋଧାଭାସ ଭିତରକୁ ଯିବାକୁ ହେବ 
ବୋଲି ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ! ଭଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ କହିବା ଅର୍ଥ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅବାସ୍ତବ 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ ଅଟେ | ବିଶେଷତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା କରିଥାନ୍ତି 1 ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ 
ନେବା କିପରି ଅବୈଧ, ତାହା ଦର୍ଶାଇଛି | 


ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତି ତା'ର କର୍ମର ଫଳ ପାଇବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଇଶ୍ଵର ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକୁ ତା'ର କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତି ! 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କର୍ମଫଳ ବିଧାନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ପଞ୍ଚମ ପରିଛେଦରେ ଯୁଲ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ଏହି ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ 
କରାଯାଇଛି । କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଯେ ବିଧାୟକ ଭାବେ ଫଳଦାତା 
ତାହାକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । ଏହି “କର୍ମବାଦ” ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ପ୍ରକଳ୍ଟି ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭାବନା ଅଟେ | କେବଳ ବସ୍ତୁବାଦୀମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଧାରାରେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ପରିଣାମ ବା 
ଫଳ ରହିଛି । କିନ୍ଧୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ବା ପରିଣାମ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ ନା ଏଥପାଇଁ କୌଣସି ଭ୍ତଶ୍ଵବରଙ୍କର ପରିଚାଳନା ବା ନିର୍ଦେଶନା ଆବଶ୍ଯକ 
ହୁଏ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସହମତ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି । ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନରେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, 
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୫୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଙଣ୍ଧରବାଦ 


ସୁତରାଂ ଜୀବ କର୍ମଫଳ ଭୋଗକରିବା ନେଇ କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ନିର୍ଦେଶନାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵବରବାଦୀମାନେ ଏହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ! ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ରଶ୍ଵର ଅଧୀକ୍ଷକଭାବେ କର୍ମଫଳ ବିଧାନକୁ ପ୍ରାଣୀକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତି | ଆମେ 
ସମାଜରେ ଦେଖୁ ଯେ, ଭଲ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖକଷ୍ଟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ 
ଖରାପ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବେଳକେ ସୁଖସମ୍ଭୋଗ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥାନ୍ତି | ତେଣୁ 
କର୍ମଫଳ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ଭାବରେ ଭୋଗ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ବରଂ ଛଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ତା'ର ସମୁଚିତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି | ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ଅଥବା ପରଜନ୍ମରେ ହେଉ 
ଭଲଲୋକ ସୁଫଳ ପାଇବା ବେଳେ ମନ୍ଦକର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ପ୍ରତିଫଳ ଭୋଗ 
କରିଥାଏ | ସଂସାରର ନୈତିକ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶବର ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧୀକ୍ଷକ ବା ନୀତି 
ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭାବରେ ଏହା କରିଥା'ନ୍ତି 


ଇଶ୍ଵର ଯେ ନୈତିକ ନିୟମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧୀକ୍ଷକ ଏହାକୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି | ଜଣେ ଅଧୀକ୍ଷକ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରକ କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ କୌଣସି ବିଧାନକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିଥାନ୍ତି ୨? ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ସାଦୃଶ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏହାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇପାରେ । ଶାସକମାନେ କାହିଁକି ବିଧାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଶାସନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରନ୍ତି ? ସାଂଖ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ଶାସକମାନେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁବିଧାପାଇଁ ଶାସନକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଧାନମାନ ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର 
ଶାସକଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆମର ସାଧାରଣ ଶାସକମାନଙ୍କ 
ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଏହାକୁ ଅବବୋଧ କରିବାକୁ ହେବ । ଜଣେ ଶାସକ ନିଜର ସୁବିଧାପାଇଁ 
ଶାସନକ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଧାନ ପ୍ରଣୟନ କରି ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ ପରିଚାଳନା କରିଥା'ନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ 
ଯଦି ସୃଷ୍ଟିକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୈବୀଉଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ବିଧାନ ସକଳକୁ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ 
ରଖୁ ସବୁକିଛିକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରାନ୍ତି ତେବେ ଏଥୁରେ କ”ଣ ଅସୁବିଧା ରହିଛି ବୋଲି 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତି କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ ଅଟେ । ସାଂଖ୍ଯସୂତ୍ରରେ ଏହା କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ସେପରି ହେଲେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଇଶ୍ଵର କେବଳ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଶାସକ ପରି ନାମକୁ 
ମାତ୍ର ସଂସ୍ଥାପକ ହେବେ |! କାରଣ ନିଜର ସୁବିଧା ପାଇଁ ସେ କେତେକ ବିଧାନକରି 
ଶାସକଙ୍କ ପରି ଶାସନ କରନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ 
ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ଇଶ୍ଵର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ରକାରରୁ ମଧ୍ଯ 
ବଞ୍ଚତ ହେବେ | 

ଆମର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଆସକ୍ତି ବା ବନ୍ଧନ ହିଁ ଯେକୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଟେ । କୌଣସି ଅନୁରକ୍ତି ନ ରହିଲେ 
କେହି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ପ୍ରଚୋଦିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଯଦି ଶ୍ବରଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ ଭାବରେ 
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ଥାସ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣୂରବାଦ ୫୭ 


ଚିରମୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟିସର୍ଜନା ବା ବିଧାନ ଆନୟନ 
କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯ ଉଠିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ, ଇଶ୍ବର କର୍ମଫଳର 
ବିଧାନ କରନ୍ତି ବା ଏପରିକି ଦୈବୀ ବିଧାନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି, ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଯେ ଅନୁରକ୍ତି ବା ଆସକ୍ତି ରହିଛି ତାହା କୂହାଯିବ | ଯଦି 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଆସକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ | ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଲଶ୍ଵର ଯେ ଚିରମୁକ୍ତ ଏହି ଭାବନାକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ | ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ସେ ଚିରମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି ଏହି କୌଣସି ସମ୍ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଭଶ୍ଵବରବାଦୀ ଭାବନା ସହିତ ଯେ ଅସଙ୍ଗତ ଏହା ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର 
ପଞ୍ଚମ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ଏହି ଭାବନା ମୁଖ୍ୟତଃ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ଗଂ 


ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ସହ ସନ୍ନିହିତ ଟୁଣ ସକଳ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ସୀମିତ କରିବା ବା ତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ | ପରନୁ ସେହି ଗୁଣ ସକଳ ଶାଶ୍ବତ ଲକ୍ଷଣର ପରିଚାୟକ ଅଟେ । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଛା, ବୁବି, କୌଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କର ମହନୀୟତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ, 
କାରଣ ଇଶ୍ବର ସ୍ବୟଂ ଚିରନ୍ତନ ଅଟନ୍ତି | ଏକ ଚିରନ୍ତନ ଅଧ୍ୁଷ୍ଠାନ ପାଖରେ ରହିଥିବା ଗୁଣ 
ସକଳ ମଧ୍ଯ ସନାତନ ଅଟେ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
କୌଣସି ଗୁଣର ଆଧାର ବା ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣରେ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଅଗ୍ନିର ରନ୍ଧନ ବା ଆଧାର ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ, ହେଲେ ଅଗ୍ନିର ଗୁଣରେ ପରିବର୍ଭନ 
ହୁଏ ନାହିଁ | ସେହିପରି ଗୁଣର ଆଧାର ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣର ସ୍ଵରୂପରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହେନାହିଁ । ଏକ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାର ଆଧାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଇଛା, ବୁଵ୍ି ଇତ୍ଯାଦି ଲକ୍ଷଣ 
ସକଳ ସନାତନ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ମତରେ ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂ ଅପ୍ରମାଣ, 
ତେଣୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଥିବା ଗୁଣ ସନାତନ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ | ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପରି ଏକ ସନାତନ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଥିବା ଗୁଣ ସକଳକୁ ଶାଶ୍ବତ କୁହାଯିବ, 
ତେବେ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ପିତିରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ 
ପ୍ରମାଣ ନ କରି ତାଙ୍କର ଗୁଣ ସକଳକୁ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାନ୍ତର 
ମନେହୁଏ । 

ସୁତରାଂ ଏହି ବିଶ୍ଲେଷଣ ସାଂଖ୍ୟର ମୂଳଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଇଙ୍ଗିତ ଦେଇଥାଏ । 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ବଦଳରେ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ | ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା 
ଦେବାଦ୍ବାରା ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତିର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୫୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣୁରବାଜ 


ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବା କୌଣସି ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଏହା ହିଁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି ! ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଧାରାମାନଙ୍କରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥବା ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ଯା ଓ 
ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ଓ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣକୁ ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ 
କେବଳ ବେଦ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଅନେକ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକ 
ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ମେଳ ନ ଖାଇବା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ମୂଳତଃ ପ୍ରାଗ୍‌“ବୈଦିକ ବିଚାର ଭାବରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି, ସୁତରାଂ ଯଦିବି ଏହା 
ବେଦର କୌଣସି ମନ୍ତ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ତେବେ ତାହା ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ଭେ ପ୍ରକୃତିକୁ ହି 
ମୂଳଭାବେ ନେଇଛି ବୋଲି ଆଧୁନିକ ଅନେକ ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ 
ଏହା ଯେ ଏକ ବିବାଦାମୂକ ବିଷୟ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । ତଥାପି ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା 
ଅନୁମାନ କୌଣସି ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ତାହା ଦର୍ଶାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଯଦିବା କାଳକ୍ରମେ ଅନ୍ୟ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟ ଭାବଧାରାଠାରୁ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଦୂରେଇ 
ଯାଇଛି, ତଥାପି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ନାହିଁ । ବିଶେଷତଃ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଂଖ୍ୟ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଛି, ସେହି ତାରତ୍ବିକ ବିଚାରଧାରାଟି ଏହାର ମୂଳ ଚିନ୍ତନ ଭାବେ ରହିଆସିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ନେଇ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଦି ଦିଗ୍ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛି, ତାହା ଏକ ଅଭିନବ 
ଓ ବୈପୁବିକ ଚିନ୍ତନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | ବୌଦ୍ଧିକ ଚି ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ବିଜ୍ଞାନବାଦ, 
ପ୍ରକୃତିବାଦ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ, ଯାହା ପରବର୍ରାୀ ଯୁଗରେ ମଣିଷର 
ଚିନ୍ତାଜଗତରେ ନୂଆ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର ଉପ ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ 
ଏହି ଦିଗରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡ଼ନଟି ସେ ଯୁଗରେ ଆଣିଛି ତାହା ଯେ ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଏହା 
ଅନସ୍ବାକାର୍ଯ୍ୟ । 


୩.୨ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବେଦର ଢୁମିକା ଅତି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ । ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବା ନ କରିବା ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଭିତ୍ତିକରି ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ 
ଭାବଧାରାମାନଙ୍କୁ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଏହିପରି ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯିବା ପୂର୍ବରୁ 


ସୂଚାଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଛଅଟି ବିଚାରଧାରା ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଧାରାଟି ବେଦର 
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ଥାଶ୍ଚିକ ଦର୍ଖନଟରେ ନିରାଣ୍ଧରବାଦ ୫୯ 


ସିବ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତ୍ଯଧୂକ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାଏ, ତାହା 
ହେଉଛି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ । ଅନ୍ୟ ଧାରାର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବେଦକୁ ସନାତନ ଓ ସ୍ଵୟଂପ୍ରକାଶ ଭାବେ ନେବାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର 
କିଛିଟା ସ୍ଵତନ୍ତା ରହିଛି । ଏହା ବେଦ ଓ ଏହାର କର୍ମକାଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନାକରି 
ଦାର୍ଶନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ଅବତାରଣା କରିଥିବାରୁ ଏହାକୁ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ବା କର୍ମ-ମୀମାଂସା 
ବୋଲି ନାମିତ କରାଯାଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନାକୁ ବେଦାନ୍ତ କୁହାଯାଏ 
ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ ବେଦର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି ସଂପର୍କିତ ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନାକୁ 
ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ କହିଲେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପୂର୍ବମୀମାଂସାକୁ 
ହିଁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦମାନଙ୍କର ଜଗଦଦୁଷ୍ଚି, 
ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ । ଏପରିକି ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟ ବା ‘ବେଦ”ର ବିକାଶ ଇତିହାସ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଥରେ 
ଏକକ ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ବେଦର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ 
ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଭାବନାରାଜିର ଇତିହାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତାହାକୁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ 
ସଂହିତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଆରଣ୍ଯକ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ କ୍ରମରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ସମସ୍ତ ଅଂଶ ଯେ ଏକକ ଭାବନା, ଜୀବନଦୃଷ୍ଚି, ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ, କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଉପନିଷଦ୍‌ ରଚନା ବେଳକୁ ଯେପରି ଏକ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭଳି ପ୍ରତୀତି ସକଳର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେହି ଭାବନା ପ୍ରାକ- 
ଉପନିଷଦ୍‌ ସମୟରେ ହୋଇ ନ ଥୁଲା | ଏପରିକି ବହୁ ଲଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭିତର ଦେଇ କେତେକ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ଵୀକୃତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ତେଣୁ ସମଗ୍ର ବୈଦିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ 
ଢାଞ୍ଚା ମଧ୍ୟରେ ପକାଇବା ଉଚିତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ 
ବୈଦିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ ସମର୍ଥନ ରଖୁ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅସଂଗତ 
ନୁହେଁ । ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ବିଚାର 
କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିବାରୁ ବାଦରାୟଣ ଓ 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଭାଷ୍ୟରେ ସାଂଖ୍ୟର 
ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ! ସାଂଖ୍ୟର ବେଦ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ନାନା ଭାବରେ ଦାର୍ଶନିକ 
ବା ଭାଷ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମାଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 

କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭିତ୍ତିଭୂମି ଅଧକ ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବେଦକୁ ଆଧାରକରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ଓ ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର ବିକାଶ 
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Do ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଜ 


ବେଦକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ବେଦର ଭାବନା ସକଳକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଓ 
ବୌବ୍ଧିକ ଢାଞ୍ଚା ଭିତରେ ପକାଇବାରେ ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ଏପରିକି ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବା ଞ୍ଞାନମୀମାଂସା ପ୍ରତି ପରାଙ୍ମୁଖ ଥବା ବାଦରାୟଣଙ୍କ ପରି 
ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ଜୈମିନିଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ସମ୍ମାନ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ବେଦ ପ୍ରତି ଥବା ଅନୁରକ୍ତି ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା 
ସମସ୍ତ ସନ୍ଦେହର ଉର୍ନ୍ବରେ ବୋଲି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସମାଲୋଚକଗଣ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ମୀମାଂସୀ ଦର୍ଶନ ବେଦପ୍ରତି ଯେଉଁ କଙ୍ଗରପନ୍ଜୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ରଖ୍ମଛି ସେହି ଦର୍ଶନ 
ପୁଣି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ମନେହୋଇପାରେ । 
ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ମାନିବା, ବେଦକୁ ସନାତନ, ସ୍ଵତଃପ୍ରମାଣ ବୋଲି ନେବା ଓ ଏପରିକି 
ବେଦର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କଙ୍ଗରପନ୍ନୀ ବା ଡଗ୍‌ମାଟିକ ଦୃଷ୍ଟି 
ପୋଷଣ କରିବା ସହିତ ମୀମାଂସା ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ 
ପ୍ରହେଳିକା ଜଣାପଡ଼ିପାରେ । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ହୁଏତ ଏଠାରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ଯଥାର୍ଥ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବା ଦରକାର 
ଅଥବା ବୈଦିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଝଲକ ରହିଥୁଲା କି କ'ଣ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକଧାରା ବା ବୈଦିକ ଚିନ୍ତନ ସକଳକୁ ଯେପରି 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନରାଜିର ଭଣ୍ଡାର ଭାବରେ ନିଆଯାଏ, ଏହି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନାର ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଏହା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପର୍ଚରାରେ ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ଯେପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ସୁଚିନ୍ତିତ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର 
ଅଭିନବ ବିଭବ କହିବାକୁ ହେବ । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ଏତିହାସିକ ଭିତ୍ତଭୂମି ଉପରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଆଲୋକପାତ କରିବା 
ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ ! 

“ମୀମାଂସା' ଶଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏକ ତର୍କସଂଗତ ବିଚାରବିମର୍ଶ । ବୈଦିକ ଧର୍ମ 
ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ଏହି ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ବୈଦିକ 
କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଏକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏହି ଦର୍ଶନର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଭାବେ ଜୈମିନିଙ୍କୁ ନିଆଯାଏ |! କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନର ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରଥମ ସୂତ୍ରକାର ! ତାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ସମୟକୁ ଏତିହାସିକମାନେ ଖ୍ରୀ. ପୁ. ୨୦୦ ବର୍ଷରୁ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ୨୦୦ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଅନୁମାନ କରିଥା'ନ୍ତି । ଜୈମିନି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ 
ସୁତ୍ରକାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏହାର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବର୍ଜକ ନୂହନ୍ତି ବୋଲି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
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ଆସ୍ଚିକ ଜର୍ଖନରେ ନିରାଣ୍ମରବାଦ ୬୧ 


ଲେଖକଗଣ ମତ ଦେଇଥା'ନ୍ତି । ଜୈମିନି ତାଙ୍କ ସୂତ୍ରରେ ତାଙ୍କର କେତେକ ପୂର୍ବସୂରୀଙ୍କର 
ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯାହା ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଉପରେ 
କ୍ରମବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛି ସେସବୁର ଆଲୋଚନା ବ୍ରାହ୍ମଣ ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ସୁତରାଂ ଜୈମିନି ଯଦିବା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ, ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ଏହି ଭାବରାଜିର ଯେ ଅଙ୍କୁରୋଦ୍‌ଗମ ହୋଇଥଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବେ କୁହାଯାଇପାରେ | 
ଅବଶ୍ୟ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ତାଙ୍କ ପରଠୁ ଏହା ଏକ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ 
ଭାବରେ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା । ଜୈମିନିଙ୍କ ପରେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ବାର ଅଧ୍ୟାୟ ବିଶିଷ୍ଟ ମୀମାଂସା 
ସୂତ୍ର' ଉପରେ ଶବର ସ୍ଵାମୀ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କରିଥଲେ | ‘ଶବର ଭାଷ୍ୟଂ 
ଭାବେ ପରିଚିତ ଏହି ଭାଷ୍ୟ ଏକ ପାଣ୍ଡିତଵପୂର୍ଣଣ ଲେଖା ଭାବେ ଏହି ପରମ୍ପରାରେ ସୁବିଦିତ । 
ଶବର ଭାଷ୍ୟ” ପରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଦୂଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର, ଯେଉଁମାନେ ଶବରଙ୍କ 
ଭାଷ୍ୟ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଟୀକା ଲେଖୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ହେଲେ ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ ଭଙ୍ଗ | 
ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ଏହି ପରଂପରାର ଦୂଇଜଣ ପ୍ରବୀଣ ପ୍ରବକ୍ତା । ସେମାନେ ଏହି 
ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ ଭାଷ୍ୟମାନ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଏ ଦୁଇ 
ବିଶିଷ୍ଠ ଲେଖକଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ବର୍ଗ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ ଲେଖନଛନ୍ତି | ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଶାଳିକାନାଥ ˆ ପ୍ରକରଣ ପଞ୍ଜିକା' ନାମରେ ଏକ ଗ୍ରନ୍ତ 
ଲେଖୁ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ମତକୁ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି କୂମାରିଲଙ୍କର ଅନୁଗାମୀ 
ଭାବେ ମଣ୍ଡନ ମିଶ୍ର, ପାର୍ଥସାରଥୁ ମିଶ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଓ ମତ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହିପରି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନାନା ଭାଷ୍ୟ, ଟୀକା ଓ ଆଲୋଚନାଜନିତ ବିସ୍ତୃତ 
ସାହିତ୍ୟରାଜିକୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ହେଲେ ଏହି ମତବାଦର ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ଭଟ୍ଟ 
ହେଉଛନ୍ତି ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ପ୍ରବକ୍ତା । ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଦାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସା ବା 
କୁମାରିଲ ମୀମାଂସା ଭାବରେ ଲେଖକମାନେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । ବସ୍ତୁତଃ ପରବର୍ଭୀ ଆଲୋଚକଗଣ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର 
ଆଲୋଚନାବେଳେ ପ୍ରଭାକର ମତବାଦ ଏବଂ ଭଙ୍ଗ (ବା କୁମାରିଲ) ମତବାଦର ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
କହି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରଂପରାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି | 

ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ମୀମାଂସା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣଟି ଏଠାରେ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ, 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ନୁହେଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଥମ ସୂତ୍ରକାର ଓ ପ୍ରବକ୍ତା ଜୈମିନି ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଆଲୋଚନା 
ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧରେ କରିନାହାନ୍ତି । ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
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୬9 ଭାରଚାପ ମାନସ : ଲଫ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣଧରବାଦ 


ପ୍ରମାଣ ନ ଥବାରୁ ସେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି | ବେଦରେ ଯେଉଁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ଉପରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ବା ଯେଉଁ ସୂଚନା ରହିଛି ସେସବୁ ଉପରେ ଶବର 
ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁର ଶବ୍ଦଗତ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । ସେସବୁ କୌଣସି ଲଶ୍ଵରୀୟ 
ସତ୍ତାକୁ ଯେ ସୂଚିତ କରୁନାହିଁ ଏହା ଦର୍ଶାଇବା ସହିତ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିବା କିପରି ତାର୍କିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅସଙ୍ଗତ ତାହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ପରିକଳ୍ଧନା କରାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ 
ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ଜନ୍ମ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିପାରେ ଉଭ୍ଭବ ହୋଇଥୁବା ଆମେ 
ଦେଖୁ । ବର୍ଉମାନର ଅନୃଭୂତିକୁ ଆଧାର କରି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଯେଉଁ ଜୈବିକ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୀବର ଉଦ୍ଭବ ଏବେ ସମ୍ଭବ ହେଉଛି, ଅତୀତରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଦେଇ ହୋଇଥୁବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବାହି୍ୟକ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକାକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ଜଗତରେ ବହୁ ବସ୍ତୁ ଅଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଜଗତର ଅଂଶ ବିଶେଷ । ଯଦିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିଲୟ ରହିଛି, ତେବେ ସମଗ୍ର ଜଗତର ଯେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ସେହିପରି ଜଗତ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ଯେ 
ବିଲୁପ୍ତ ହେବ ଏହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କର କର୍ମଫଳ ଜନିତ ଧର୍ମ ବା 
ଅଧର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଦେବାରେ ଏକ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା 
ରହିଛି ବୋଲି ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ଅଚେତନ 
ହୋଇଥିବାରୁ ସେସବୁ ସ୍ଵତଃ କୌଣସି ପରିଣାମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମ 
ଓ ଅଧର୍ମର ଫଳକୁ ସୁନିୟନ୍ତିତ ଭାବରେ ପରିଚାଳିତ କରିବାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଏହି ଦୁଇ ମତବାଦର ଯୁକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାକରପନ୍ଧୀମାନେ ଅବାସ୍ତବ 
ମନେକରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟଜନିତ ଅଦୃଷ୍ଟ ( ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ) ସଚେତନ ବା ସଶରୀର 
ସତ୍ତା ସହ ସଂପୁକ୍ତ | ଅନ୍ୟ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ବୁଵ୍ଧିମାନ ହେଲେ ହେଁ ସଂସର୍ଗହୀନ 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ବା ଭଲ, ମନ୍ଦ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀର, ତାହା ନର ହେଉ ବା ପଶୁ ହେଉ - ଭଲମନ୍ଦକୁ ଏକ ଲ୍ପଶ୍ଵର ଜାଣିବା ଅର୍ଥହୀନ 
ମନେହୁଏ । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉପରେ ସଫଳ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା ଅସମ୍ଭବ 
ମନେହୁଏ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମଅଧର୍ମ ସହିତ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ କଣ ହୋଇପାରେ ? ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଦେଖୁଲେ ସଂଯୋଗ ଓ ସମବାୟ ଦୁଇଟି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଟେ | ଦୁଇଟି 
ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ ସମ୍ପନ୍ଧ ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ଏକ ବସ୍ତୁସତ୍ତା ନୁହଁ, 
ଏହା ଏକ ଗୁଣ 1 ସୁତରାଂ ଅଦୃଷ୍ଟ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସଂଯୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
ଯେହେତୁ ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ବସ୍ତୁ ନୁହନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମବାୟ 
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ଥିକ ଦର୍ଣଳରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୬୩ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ସମ୍ଭବ କି ? ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ବସ୍ତୁ ଓ ତା'ର ଗୁଣ ଭିତରେ ରହିଥାଏ 
ବୋଲି ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ କୁହାଯାଇଛି । ଅଙ୍ଗ ସହ ଅଙ୍ଗୀର, ସୂତା ସହ ବସ୍ତ୍ର, 
ସବୁଜିମା ସହ ଘାସର ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ | ବ୍ୟକ୍ତି ସହ ତା'ର ଅଦୃଷ୍ଟର ସଂପର୍କ ସମବାୟଜନିତ ଅଟେ । ସମବାୟ ସଂପର୍କ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବା ¬ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି 
ଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ନୁହେଁ । ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସମବାୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ବା 
ତତ୍ତ୍ଵାବଧାନକୁ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ 
ଜନିତ ଅଦୃଷ୍ଟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ଫଳ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର ବ୍ଯକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟକୁ ଜାଣିବା 
ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର ଏହା ଜାଣିବା କିପରି ସମ୍ଭବ ? ଯେହେତୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ, ଲଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ, ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ନୁହେଁ । ଲଶ୍ଵର ଯାହା ସହିତ ସଂପର୍କିତ ନୁହନ୍ତି ବା 
ଯାହାକୁ ଜାଣିବାର ଅବକାଶ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ଫଳ ଦେବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିନପାରେ ବୋଲି ପ୍ରଭାକର ମତ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଥବା ବହୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯାକାର ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିକୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଯୁକ୍ତି ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେଉଁପରି ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି, 
ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଭାକର ନିଜର ସମାଲୋଚନା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ସାଧାରଣତଃ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟବସ୍ତୁର 
ସ୍ଷ୍ଟା ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମୁଁ ବସି ଲେଖୁଥବା ଚଉକିଟିକୁ କେହି ତିଆରି କରିଛି, ମୁଁ 
ହାତରେ ପିନ୍ଧିଥିବା ଘଣ୍ଟାର କେହି ନିର୍ମାତା ରହିଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଏହି ସାଦୂଶ୍ଯ ଯୁକ୍ତିରେ 
ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା କୁହାଯିବା ସମ୍ଭବ ଯେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା 
ରହିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସକମାନେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାତା ଯେପରି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରିବ, ଏହି ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା ସେପରି 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ସାଧାରଣ ନିର୍ମାତା ଉପାଦାନମାନଙ୍କୁ ନେଇ କିଛି 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାଏ । ଜଣେ କୂମ୍ଭକାର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ କି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପାଦାନ ସଂଗ୍ରହ କରି 
ନିଜର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦ୍ୟମ ଓ କୌଶଳଦ୍ଵାରା କଳସୀଟି ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ କି ? ଜଗତକୁ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି, 
ଭତଶ୍ଵର ଉପାଦାନ କିପରି ପାଇଲେ ? କେଉଁ ହାତହତିଆର ପ୍ରୟୋଗ କରି ସେ ଏହାକୁ 
ସୃଷ୍ଟିକଲେ ? ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ତାଙ୍କର କ”ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ? ¬ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର 
ଉତ୍ତର ମିଳିପାରେ ନାହିଁ | ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵର ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଚେତନା ବୋଲି ବିଶ୍ବାସ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


D୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ହ୍ମରଦାକ ବନାମ ନିରାଶ୍ମିରବାକ 


କରାଯାଏ । ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ, ଭଶ୍ଵର ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ 
ତାଙ୍କର ଶରୀର କେଉଁଠୁ ଆସିଲା ? ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵର କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବା କଣ ଅଭିପ୍ରାୟ 
ରଖୁ ଏହାସବୁ କରିଛନ୍ତି ? ସୃଷ୍ଟିପ୍ରକ୍ରିୟା ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତତ୍ତ୍ବାବଧାନ ଭିତରେ ସମାହିତ 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କ'ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଇପାରିବ ? 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମ ରହିବା ଅର୍ଥ ଏହାର କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ଯେଉଁଠି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥାଏ, ସେଠାରେ ଏକ ଶରୀର ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର 
ମଧ୍ଯ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ ` ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ କଳସୀପାଇଁ କୁମ୍ଭକାର, ସୁନାହାରପାଇଁ 
ସୃର୍ଣ୍ଣକାର ଯେପରି ଥା'ନ୍ତି, ସେହିପରି ଜଗତ ସର୍ଜନାପାଇଁ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଭାବନା ଆଣିବା ଅସଂଗତ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ କୁମ୍ଭକାର ବା ସ୍ଵର୍ଣକାର ଯେପରି ଶରୀର ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
ବୁଝାଏ, ସେହିପରି ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖକୁ ପ୍ରସାରିତ କଲେ ଏହା ବୁଝାଇବ ଯେ 
ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏକ ଶରୀର ଥବା ସତ୍ତା । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶରୀର ଥିବା ଏକ ପ୍ରାଣୀ ଭାବରେ 
ନେଲେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ତାଙ୍କର ଶରୀର କେଉଁଠୁ ଓ କିପରି ଆସିଲା ? ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ଯଦି 
ଇଛା, ଉଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟପରି ମାନସିକ ଲକ୍ଷଣକୁ ଆରୋପିତ କରାଯାଏ, ତେବେ ଏପରି 
ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ତାହାର ଉତ୍ତର ମିଳିବ ନାହିଁ । ଏହା ସହିତ ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରି ବା₹କ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଫଳ ଦେବା ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏହିସବୁ ଭାବନା 
ଅଦୃଷ୍ଟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଯାହା ଏକ ଗୁଣ, ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । ଅନ୍ୟର ଗୁଣ ସହିତ ଶ୍ଶ୍ବରଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସା ଭାଷ୍ୟରେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପରବ 
ତାଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ ଟୀକାକାରମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ସେମାନେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବରଂ ଅନ୍ୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ରହିଥିବା ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ 
ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । 


ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ହେଲେ କୁମାରିଲ ଭଟ୍ଟ । 
ସେ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ କେତେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ 
ଯଦିବା ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟର ଦାର୍ଶନିକ ଅଟନ୍ତି ହେଲେ ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନାନା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ! ଅବଶ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଚିନ୍ତନକୁ 
ଉଭୟେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନଙ୍କ ପରି କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ କୁମାରିଲ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ଧୁ ଏହି ମତ ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ 
ଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ | ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ କୁମାରିଲଙ୍କ ମତ ଉପରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକମାନେ ମତ ଦିଅନ୍ତି 
ଯେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି” । ପୀର୍ଥସାରଥ ମିଶ୍ର, 
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ଆଚି କର୍ଥନରେ ନିରାଣଧରବାଦ ୬୫ 


ଜି. ଝା, ଡି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକଗଣ କୁମାରିଲଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନାକରି ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ 
କୁମାରିଲଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କିଛି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଭାବନା ବା ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ମୂଳକାରଣ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମକୁ ବାଦଦେଲେ ଏ ଜଗତରେ ଯାହା 
କିଛି ଅଛି, ତା'ର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର ! ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୂୁମାରିଲ ଅନେକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ, ଜଗତର ଉଭଭବ ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଭତଶ୍ଵର ଥିଲେ, 
ତେବେ ସେହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତି କ”ଣ ଓ କିପରି ତାହା କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ ? ଏକ ସୃଷ୍ଟି 
ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଳ୍ଧନା କରିବା ଓ ସୃଷ୍ଟିବିହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରିବା 
ସମାନ ନୁହେଁ । 


କୁମାରିଲ ଇତଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଉଛନ୍ତି-ଲଶ୍ଵର କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରଖୁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯିବ ? ସାଧାରଣତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ କହିବେ 
ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁକମ୍ପାରୁ ସେ ଏହା କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ କୁମାରିଲଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ସୃଷ୍ଟି 
ପୂର୍ବରୁ ତ ଜୀବାତ୍ସାମାନେ ନ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣାରୁ ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ, ଏହା ଏକ ଅବାନ୍ତର ପ୍ରକଳ୍ପ ହେବ | ଜୀବାମ୍ବାମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ନ ଥବା ବେଳେ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣା କିପରି ରହିବ ? ପୁନଶ୍ଚ କରୁଣାମୟ ଭଗବାନ ଏକ ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶାପୂର୍ଣ 
ଜଗତ କାହିଁକି କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ? ମଣିଷ ସମାଜରେ ଭରି ରହିଥ୍‌ବା ଦୁଃଖ, 
ଯାତନା ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଖଲଲାବେଳେ ଆମେ କିପରି ଭାବି ପାରିବା ଯେ ଛତଶ୍ଵର କରୁଣାକର ? 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତି କରିବେ ଯେ, ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ମନ୍ଦ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । ଏପରି କିଛି ସୃଷ୍ଟିର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ, ଯେଉଁଥିରେ କିଛି ମନ୍ଦର ସ୍ପିତି ନ ଥିବ । କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ 
ଏପରି କୌଣସିଟି କାର୍ଯ୍ୟ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯାହା ତାଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନେବା ଅଥଚ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମନ୍ଦ, ଅଶୁଭ 
ଓ ଅମଙ୍ଗଳ ରହିବା ପରସ୍ପର ସୁସଂହତ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏକ ସୃଷ୍ଟିରେ ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ମନ୍ଦ 
ଓ ଅଶୁଭ ରହିବ ଓ ଏହି ନିୟମ କେବେହେଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେବନାହିଁ । ଯଦି 
ସବୁ କିଛି ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଛ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭରକରେ, ତେବେ ମନ୍ଦ ବା ଅଶୁଭକୁ ଦୂର କରିଦେବା 
କ'ଣ ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ? ଯଦି ସମ୍ଭବ, ଅଥଚ ସେ ତାହା କରୁ ନାହାନ୍ତି, 
ତେବେ ତାଙ୍କୁ ମଙ୍ଗଳମୟ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେବେ ସେ 
କେବେହେଲେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୂହନ୍ତି | / 
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DD ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ମିରବାଦ 


ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଉ । ଯଦି ଶଶ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ଏହି ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ତେବେ ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କିଛି ଅଭାବବୋଧର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ ଯାହା ସୃଷ୍ଟି ଦ୍ଵାରା ପୂରଣ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ନ ହେବାଦ୍ବାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅପୂରଣ 
ରହିଥାଏ ଫଳରେ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଭଶ୍ଵର 
ପରିପୂର୍ଣ କିପରି ହେଲେ ? ଯାହାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ଓ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂରଣ ହେଉଛି, ତେବେ ସେ କେବେହେଲେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ । କୂମାରିଲ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନରେ ଏହିସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । 


କୁମାରିଲଙ୍କ ଏହି ଯୁକ୍ତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଉତ୍ତରକୁ ବିଚାରକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଜଗତ ସର୍ଜନାକୁ କେତେକ ଏକ ଲୀଳା ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ରଖୁ ଆମେ ବେଳକେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ 
ରହୁ । ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ବିଶେଷତଃ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ହୀନ ଲୀଳା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ ! ବାଦରାୟଣ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରରେ ଜଗତ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କର ଲୀଳା ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନାକୁ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟବିହୀନ ଆମୋଦଦାୟକ ଲୀଳା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା କେତେ ଦୂର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ୨ କେବଳ ଆମୋଦ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିବା ଓ ଏକ 
ଜଟିଳ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସଂପନ୍ନ କରି ସେଥୁରୁ ଗଭୀର ସନ୍ତୋଷଲାଭ କରିବା ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । କେବଳ ଏକ ଲୀଳା ଭାବରେ ଏହାକୁ ସଂରଚନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଏପରି ଏକ ଜଟିଳ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ଭବ କରାଇବାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଲୀଳା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅସୀମ ସମସ୍ୟା 
ଓ ବିରକ୍ତିର କାରଣ ହିଁ ହୋଇଥୁ୍‌ବ ! ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଟିକୁ ପ୍ରଳୟଦ୍ଵାରା ବିଲୁପ୍ତ କରିବାର ଇଛ୍ଛାକୁ 
ଲୀଳା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କିପରି ବୁଝାଇହେବ ବୋଲି କୂମାରିଲ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | 


ଭିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବା ଜଗତରୂପକ ପ୍ରକଳ ନାନା ସମସ୍ୟା ଓ ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ଦ୍ଵାରୀ 
ଏପରି ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଯେ ତାହାକୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କ୍ରିୟା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନାହିଁ | ଏହି ସମ୍ଭାବନା ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ତଥ୍ୟ ବହିର୍ଦୁତ ଅଟେ | କୂମାରିଲ 
ଏକ ହାସ୍ୟୋଦ୍ଦୀପକ ଢଙ୍ଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ସେହି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ 
କେହି ଜାଣିବାର ଉପାୟ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ସେ ପ୍ରଥମେ ସପଷ୍ଟିକଲେ ସେମାନେ କିପରି 
ଜନ୍ମନହେଲେ ସେମାନେ ବୁଝିପାରି ନ ଥିବେ | ସେମାନଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ପରେ 
ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ସେମାନେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇଥବା ଜଗତ କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଜାଣିବାର ଅବକାଶ 
ପାଇ ନ ଥଵବେ | ଇଶ୍ଵର ଯେ ଏସବୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହା ବି ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ସେମାନଙ୍କୁ 
ମିଳି ନ ଥୁବ, କାରଣ ଏହିସବୁ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଆସିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନାହିଁ । 
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ଆଞ୍ଚିଳ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଶ୍ମରକାଦ ୬୭ 


ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି, ସେସବୁକୁ କୁମାରିଲ ଅବୈଧ ବା ଅସଙ୍ଗତ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯଦି ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ଯାହା ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକରେ କରାଯାଏ, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ସେ ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଟ ବା ଶରୀରବିହୀନ ? 
ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ନିଆଯାଏ, ତେବେ ତାଙ୍କ ଶରୀରର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ କିଛି 
ବାହ୍ୟ ବୁବ୍ଧିମାନ କର୍ରାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଶରୀର ଯେହେତୁ ଅଙ୍ଗଯୁକ୍ତ ତେଣୁ 
କେହି ବୁବ୍ଧିମାନ କର୍ଜା ତାହାର କାରଣ ହୋଇଥ୍‌ବ | ଯାହା ଅଙ୍ଗ ଯୁକ୍ତ ଅଥଚ ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ପାଇଁ କିଛି କାରଣ ନାହିଁ ବା କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ କର୍ଭା ନାହିଁ ତାହା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
ତର୍କଶାସ୍ତ୍ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । ଅଂଗ ବା ଅଂଶ ଯୁକ୍ତ ଏକ ସତ୍ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ଅଥଚ ଅଙ୍ଗମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଭବ ନେଇ କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଅଯୈକ୍ତିକ ଅଟେ | ଏହି ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ଶରୀରର କର୍ଭା ରହିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ରା ବା କାରଣ ଇଶ୍ଵର ସ୍ବୟଂ 
ଅଟନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ନିଜେ ହିଁ ତାଙ୍କ ଶରୀରର କାରଣ । ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ ଏହି ନିଷ୍ଠର୍ଷ ବାହାରିବ ଯେ, ଭଶ୍ଵବର ନିଜ ଶରୀରକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଶରୀରବିହୀନ 
ଥିଲେ । ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ଏକ ଶରୀର ସୃଷ୍ଟିର ସେ କାରଣ ହେଲେ । 
ଇଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ରହିବା ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ମୁକ୍ତ-ଆତ୍ସା ପରି ରହିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଏକ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ବା ମୁକ୍ତ ଆତ୍ସା କିଛି ସୃଷ୍ଟିକରିବା ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ । ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଚେତନା ବୋଲି ଧରିଲେ ସେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏପରିକି ନିଜ ଶରୀରର ସ୍ରଷ୍ଟା ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ତାହାର 
ପରିଣତି ଏକ ଦ୍ଵିଶ୍ମଙ୍ଗକ ଯୁକ୍ତିର ଫଳପରି ହେଉଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କଲେ, ତାଙ୍କର ଶରୀରର ଉତ୍ପଭ୍ତଗତ କାରଣ ନେଇ କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଶରୀରବିହୀନ ଏକ ଚେତନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ସେ ମୁକ୍ତିପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ସା 
ପରି କୌଣସିଟିର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ନା ଜଗତକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବେ ନା ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ ! ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବିରୋଧାଭାସ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅଟେ | କୁମାରିଲ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଯୁକ୍ତିର ଅଵବୈଧତା ଏହିପରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକରେ ଇତଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇଥୁବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଛଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ତେବେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା କୁମାରିଲ 
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Ir ଉାରତାୟ ମାନସ : ଛମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶଣ୍ମିରବାଦ 


ତାଙ୍କର କୃତି ଶ୍ଳୋକ ବାର୍ରିକ' ପୁସ୍ତକରେ ଏହି ମତର ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | କୁମାରିଲଙ୍କ 
ମତରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବା ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ବାଦରାୟଣଙ୍କ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଶ୍ତଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ ଓ 
ଉପାଦାନ କାରଣ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଛ୍ତଶ୍ଵର କୌଣସି ବାହ୍ଯବସ୍ତୁର ବିନା ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵର ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛିର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥଲା | ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୁମାରିଲ ଅନେକ ଯୁକ୍ତି ଉଠାଇଛନ୍ତି ! ଯଦି ସୃଷ୍ଷିର 
ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥଲା, ତେବେ ଦିକ୍‌ ବା ଦେଶ 
(Space), କାଳ (Time) ଓ ପୃଥିବୀ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ନ ଥଲା | ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ଶଶ୍ବର 
କିପରି ଥଲେ ଓ ଭଶ୍ଵର ଥଲେ ବୋଲି କେଉଁ ଆଧାରରେ ଜାଣିହେବ ? ଦେଶ, କାଳ 
ନ ଥାଇ କିଛି ରହିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯଦିବି କିଛି ରହିଥାଏ ତାହା ମଣିଷ ପାଇଁ କିପରି 
ହେୟ ? ଯେହେତୁ ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ନ ଥଲା ତେଣୁ ଏହି ସମୟରେ ଛତଶ୍ଵବର 
ଥିଲେ ବୋଲି କିପରି କହିହେବ ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଇ 
ପୂଥବୀର ଉତ୍ପତ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵର ଥୁଲେ ବୋଲି କିପରି ଜାଣିହେବ ? ସୁତରାଂ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସ୍ଵଚୂପ ବିଷୟରେ ଯାହାସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଉଛି ତାହାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଯେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ଏହା କୁମାରିଲ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ଉପାଦାନ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ୍୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି |! ଗୋଟିଏ ଗୃହ ନିର୍ମାଣରେ ଯେପରି ମିସ୍ତିର ଭୂମିକା ରହିଛି, ଏକ ବସ୍ତର 
ତିଆରିରେ ବୁଣାଳିର ହାତ ରହିଛି ବା ଏକ କଳସୀ ଗଢ଼ିବାରେ ଏକ କୁମ୍ଭକାରର କୌଶଳ 
ରହିଛି, ସେହିପରି ବିବିଧ ଉପାଦାନଦ୍ଵାରା ଏହି ଜଗତ ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ପରମ ବୁଵିମାନ୍‌ 
ବାକ୍ତିଙ୍କର ନିପୁଣତା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବିଧ ଉପାଦାନଯୁକ୍ତ ଏହି ସଂସାରର 
ଏକ ନିମିତ୍ତ ଓ ପରମ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର ! 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତି 
ସ୍ଵବିରୋଧୀ ଅଟେ | ଜଗତର ଯାହା କିଛି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ରହିଛି ତାହାର ନିର୍ମାତା ବା ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣଦ୍ବାରା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵୟରେ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସକଳ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାତା । ତେବେ ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଲଶ୍ଵର-ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଵବିରୋଧୀ ବୋଲି କୁମାରିଲ କହିଲେ ! ତାଙ୍କ ମତରେ କଳସୀ 
ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ | ଯେହେତୁ କଳସୀର ନିର୍ମାତା କୁମ୍ଭକାର, ତେଣୁ କଳସୀର ନିର୍ମାତା 
ଭଶ୍ଵର ନୂହନ୍ତି । ସେହିପରି ବସ୍ତ ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ତାହାର ନିର୍ମାତା ବୁଣାଳି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି । କୁମ୍ଭ ବସ୍ତ, ଗହ ଇତ୍ଯାଦି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯାହା କୌଣସି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
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ଥଆାଶ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୬୯ 


ନିର୍ମିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେସବୁ ଅଣ-ଇଶ୍ବରୀୟ କର୍ଭାଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାତା । ତେବେ ବସ୍, ହାର, ଗୃହ 
ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ କିନ୍ତୁ ଏହା ଇଶ୍ଵର-ନିର୍ମିତ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକର ଯୁକ୍ତି 
ହେଉଛି ସକଳ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର ନିର୍ମି, ଜଗତ ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ସୁତରାଂ ଜଗତ 
ଇଶ୍ଵରକୃତ । ଏଠାରେ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଯେଉଁ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଉଛି, ସେହି ଆଧାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ତେ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଛି | କାରଣ ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ କୁମ୍ଭ, ବସ୍, ଗୃହ ଇତ୍ୟାଦି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯାହା ଅଣଇଶ୍ବରୀୟ କର୍ଭାଦ୍ବାରା 
ନିର୍ମିତ । ଯଦି ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଅଣଇଶ୍ଵରୀୟ କର୍ଭାଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ଓ ଜଗତ ଏକ 
ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ସମାହାର, ତେବେ ଜଗତର ନିର୍ମାତା ଭଶ୍ଵର ନୂହନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୂ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯେଉଁ ସହଯୋଗୀ ଆଧାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ଆଧାର ଏକ ବିପରୀତ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁଛି । ମୋଟ ଉପରେ ବାଦରାୟଣ 
ଯେପରି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି ବା ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି ଏ ଉଭୟ ସମ୍ଭାବନାର 
ଅବୈଧତା କୂମାରିଲ ଦର୍ଶାଇ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକରେ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣର 
ସହାୟତା ନିଆଯାଏ, ତାହା ଛଶୃରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ଭେ ଛଶ୍ଵରଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ବୋଲି କୂମାରିଲ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣ ଉଦାହରଣଦ୍ବାରା 
ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ କର୍ଭାକୁ ବୁଝାଏ, କୌଣସି ଦିବ୍ଯ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ସତ୍ତାକୁ ବୁଝାଏ 
ନାହିଁ । କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା ସମୟରେ ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକରେ ସହାୟକ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରିତ ଉଦାହରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । 
ଏଠାରେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ସହାୟକ ଆଧାର ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ ଦେବା ପରିବର୍ତ୍ତେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 

ଅବଶ୍ଯ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକର ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣକୁ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇପାରେ । ସହାୟକ ଉଦାହରଣର ସ୍ଵକୀୟ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ତତ୍ସଂଲଗ୍ନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସତ୍ତ୍ଵେ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, 
ଜଗତ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ସାଧାରଣ ଚେତନଶୀଳ କାରଣ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ 
ଜାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୁଵ୍ଧିମାନ କର୍ଭାର ଯୋଜନା ରହିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
କଳ୍ପନାନୁଯାୟୀ ନିତ୍ଯ ଉପାଦାନରୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । 
ଯଦି ବି ଏହି ଭାବରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ତଥାପି କୁମାରିଲ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବେ | କୌଣସି ଚେତନଶୀଳ 
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୭୦ ଭାରଚାପ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙମରବାଦ 


କାରଣକୁ ଯଦି ବି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ତେବେ କୁମାରିଲ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ 
କର୍ଭାର ଚାହିଁବା ମୁତାବକ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ କିଛି ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ସହିତ କିଛି ବିଶେଷତ୍ବ ବା ବିଲକ୍ଷଣ ସଂପୃକ୍ତ ଥାଏ । ସେହି 
ସଚେତନ ଅଭିକଳ୍ପର ଆଧାର ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସୀମିତତା ଓ 
ମୃତ୍ୟୁଜନିତ ଲକ୍ଷଣ ଇତ୍ଯାଦି ଗୁଣସହିତ ସଂପର୍କିତ ହେବା ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାର ଅଟେ | 
କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏହିସବୁ ବିଲକ୍ଷଣ ସଂପ୍କ୍ତ କରିହେବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ 
ପ୍ରମାଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ଉଦାହରଣଜନିତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସକଳର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ନାନା ଜଟିଳତା ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକରେ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ଜଡ଼ ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକର 
ଅଣୁବାଦ ପ୍ରତୀତିକୁ ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା ଯେ ଅଛନ୍ତି, 
ଏହି ତାତ୍ଵିକ କଳନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଜଗତର ନିତ୍ଯ ଅଣୁ 
ସକଳକୁ ନେଇ ଛଶୃରଙ୍କୁ ସ୍ୃଷ୍ିକର୍ଭା ଓ ସଂହର୍ଭା ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି ! ଭଶ୍ଵର ଅଣୁମାନଙ୍କ 
ସଂଯୋଗରେ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଓ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ଶରୀର ସହିତ ସଂଯୋଗ କରାଇଛନ୍ତି | 
ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଳୟରେ ଅଣୁସ୍ତରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଉନ କରିଆଣିବାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
କିନ୍ତୁ କୁମାରିଲ ସାମୟିକ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରଳୟ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି ¦ ଆମ 
ଅନୁଭୂତିରେ ବସ୍ତୁମାନେ ଯେପରି ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତି ବା ବିଲୟ ହୁଅନ୍ତି ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସମଗ୍ର ଜଗତର ଯେ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟ ପୁନଃ ପୁନଃ ସମ୍ଭବ, ତାହାକୁ କୁମାରିଲ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ବା ପ୍ରଳୟ ନାହିଁ, ଏହା ସନାତନ ! 
ଜଗତର ବସ୍ତୁମାନେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗତ ନିତ୍ୟ ଓ ସନାତନ ବୋଲି ଉଭୟ 
ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | । ଅଣୁବାଦ ଧାରଣାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସୁଦ୍ଧା 
ମୀମାଂସା ଭତଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ ସନ୍ଧିହିତ କୌଣସି 
ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ । 


ଏପରିକି ଅଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତରେ ରହିଥିବା ପରମସତ୍ତାଜନିତ ବ୍ରହ୍ମଭାବନା ଯେଉଁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୂ ସମର୍ଥନ କରେ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁମାରିଲ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଅଦ୍ଵୈତ 
ବେଦାନ୍ତରେ ପରମସତ୍ତାକୁ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି ଓ ଜଗତକୁ ଅବିଦ୍ୟା ବା ମାୟା ଭାବରେ 
କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ମାୟା ବ୍ରହ୍ମର ଅଧୀନ, ଯେଉଁଥିରୁ ଜଗତ ପ୍ରସୂତ ହୁଏ | ବନ୍ଧନରେ 
ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବକୁ ଜଗତ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୋଇଥାଏ । ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ଜୀବ ନିଜେ ବ୍ରହ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ । 
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ଆନ୍ଚିକ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୭୧ 


ଏହି ବେଦାନ୍ତ ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ କୂମାରିଲ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ବ୍ରହ୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବେ ପରିଶୁଦ୍ ତେବେ ଜଗତ ପରିଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ କାହିଁକି ? ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ପାଖରେ 
ଅବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ | ତେବେ ଜଗତର ପ୍ରଶ୍ନ କେଉଁଠି ଉଠୁଛି ବୋଲି କୁମାରିଲ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ । ଯଦି କଳନା କରାଯାଏ ଯେ, ମାୟାକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ କାର୍ଯ୍ୟରତ 
କରାଏ ଯଦ୍ଦଵାରୀ ଜଗତ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୁଏ, ତେବେ ବ୍ରହ୍ମ ବାହାରେ କେଉଁ କାରଣ ଏହା 
କରେ ? ସେପରି ସ୍ଥଳେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଏକତ୍ଵ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଆସିଥାଏ ! ଯଦି ଅବିଦ୍ୟା ଏକ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଟେ, ତେବେ ଏହାର ପ୍ରଭାବକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ନ ପାରେ | 
କୁମାରିଲଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିର ବୈଧତାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଯୁକ୍ତିର ବୈଧତା 
ଯେତେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, କୁମାରିଲ ସମଗ୍ର ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରି ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିବା ସେତିକି ମହତ୍ତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ ମୀମାଂସାର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ 
ଆସ୍ତିକବାଦୀ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣକରି ମଧ୍ଯ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପୋଷଣ 
କରିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଏକ ଅଭିନବ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ମୀମାଂସକମାନେ ବେଦର ନିରଙ୍କୁଶ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାନ୍ତି 1 
ବେଦର ଅନେକ ମନ୍ତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ସେ ଯେ ସବୁକିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏହା 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍ବକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁନଥିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରା 
ହୁଏତ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିପାରେ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସୂଚାଉଥୁବା 
ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିନପାରେ | ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତର ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, ସେମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବେଦର ମନ୍ତ୍ର ବା ବର୍ଣଚନାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି | 
ଯେଉଁମାନେ ବେଦର ସାର୍ବଭୌମ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ରିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ତେବେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବେଦର 
ସାର୍ବଭୌମତ୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାବେଳେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ସ୍ଵବିରୋଧୀ ନୁହେଁ 
କି ? ଜାରଣ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି | ବେଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କଟ୍ଟରପନ୍ତୀ ଭୂମିକା ନେଇଥୁବା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ସଙ୍ଗତଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ କି ? 

ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ | ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ମୀମାଂସା ବେଦମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅଭିନବ କୌଶଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛି | ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦର 
ମନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁଠି ଭଶ୍ଵରୀୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି, ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ 
ରହିଛି । ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପାଳନକ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ନିର୍ଦେଶମାନ 
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୭୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ରହିଛି । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପରିବର୍ଭେ କୌଣସି ବିବରଣ ବା ବର୍ଣ୍ଣନ ରହିଛି ତାହା 
ପ୍ରକୃତରେ ପରୋକ୍ଷରେ ସେହି ନିର୍ଦେଶଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ସୂଚନା ଦେଉଛି ବା ନିର୍ଦେଶମାନଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛି | ସୁତରାଂ ବେଦର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ବୈଦିକ ବିଧ୍ରପାଳନ 
ପାଇଁ ଅନୁଜ୍ଞା ଦେବା ବା ଅନୁଜ୍ଞାମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରିବା ! ସୁତରାଂ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସା ବୈଦିକ ଅନୁଜ୍ଞାମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ତେବେ ମୀମାଂସା କେତେଦୂର ବେଦର ସମସ୍ତ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏହି 
ଭାବରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିପାରିବ ଏକ ଗୁରୁତର ପ୍ରଶ୍ନ | କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସା ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯଥାର୍ଥ 
ହେଉ ବା ନ ହେଉ ଏହି ମତବାଦର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଆଧାରକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । 
କୁମାରିଲଙ୍କ ମତରେ ବେଦର ଯେଉଁ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ବା ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଛି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟଜନିତ ଘଟଣାବଳୀକୁ ସୂଚାଉ ନାହିଁ । ସେହି ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ଦେଉ ନାହିଁ । ବେଦ ମତରେ ପ୍ରକାପତିଙ୍କଠାରୁ ସୃ ସୃଷ୍ଟି ଉଦ୍ଭବ 
ହୋଇଛି ବୋଲି ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଧାରଣା ରହିଛି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି କୁମାରିଲ 
ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ବରଂ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ପୂର୍ବପର ସଙ୍ଗତି ସହ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଅନୁଜ୍ଞା ବା ଅନୁଜ୍ଞାମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ । କୌଣସି ଅନୁଜ୍ଞାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଉଥିବା ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ଭାବରେ 
ବିବରଣାତ୍ସକ ତଥ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକଗଣ 
ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | | ସୁତରାଂ କୁମାରିଲଙ୍କ ମତରେ ବେଦର କୌଣସି ମନ୍ତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରୁ ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ସବୁକିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ନୀତିସଂସ୍ଥାପକ ଭାବନାକୁ ମୀମାଂସକଗଣ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ବୈଦିକ ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୀମାଂସାର ମତ କଂ ଣ ହେବ ତାହା ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଥମରୁ ଏହା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ ଯେ, ଗବେଷକମାନଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟରୁ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ! 
ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ଦେଇ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ହେବା 
ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା ବା ଜଡ଼ବସ୍ତୁର ଉପାସନାଜନିତ ବହୁଇଶ୍ବରବାଦ କଳ୍ପନା 
ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଏପରିକି ପ୍ରାଗ୍‌୍ରଶ୍ଵରୀୟ 
ବା ପ୍ରାଗ୍‌ ଧର୍ମାୟ ମାନସିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟରାକିରୁ କିଛି ସୂଚନା 
ମିଳେ । ସ୍କୁଳ ବହୁଲଶ୍ଵରବାଦରୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ହି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଏପରିକି ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ 
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ଆଶ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୭୩ 


ସାହିତ୍ୟରାଜି ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାକ୍‌-ରଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ସୂଚନା 
ମଧ୍ଯ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ! ସୁତରାଂ ବୈଦିକ ଚେତନାର ବିକାଶଧାରାରେ ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ଚ୍୍ଗୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ମତରେ ଏକ ପ୍ରାକ-ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଆସିଛନ୍ତିଂ । 
କିନ୍ତୁ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଯେପରି ଧର୍ମାୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ଦେଇ 
ବହୁଲଶ୍ଵରବାଦ ଓ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତାହାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ସେମାନେ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ମୀମାଂସକଗଣ ଏକଦିଗଦର୍ଶୀ ହୋଇଥୁବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ । କାରଣ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଥିବା ପ୍ରାକ- -ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହ ତାହା ହିଁ ସକଳ ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଫଳରେ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହାକୁ ନିଜର 
ପରିକଳ୍ିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ନୂଆ ନୂଆ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ବାହାର କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ଭାବନାକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ମାନିନେବାଦ୍ବାରା 
ସେମାନେ ଏକଦିଗଦର୍ଶୀ ହୋଇ ବେଦର ଲଲଶ୍ବରୀୟ ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ଯ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାକ-ଭଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନା ପରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା 
ମଧ୍ଯଦେଇ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଆଦିର ଯେଉଁ ବିକାଶ ଧାରାଟି ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୀମାଂସକମାନେ ପରବର୍ଭୀ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ କୌଣସି ଭୂମିକା 
ନ ଦେଇ କେବଳ ପ୍ରାକ-ଧର୍ମୀୟ ବିଚାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ସକଳ ବୈଦିକ ଧର୍ମଧାରାରୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ ଭାବନା ଅଣଲଶ୍ବରୀୟ 
ବୋଲି କହିବା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ମୀମାଂସାର ମତଟି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ ସେହିପରି ବୈଦିକ ଚେତନାର ବିକାଶଧାରାରେ ଅଣଇଶ୍ଵରୀୟ ତଥା 
ପ୍ରାଗ୍ଧର୍ମୀୟ ଧାରାଟି ପ୍ରତି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ସକଳ ବେଦକୁ ଭ୍ତଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନର 
ଅଫୁରନ୍ତ ଆଧାର ବୋଲି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରିବା ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ପୁନଶ୍ଚ ବେଦରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନ ଲଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ଓ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆମର କର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ମୀମାଂସାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କ'ଣ ହେବ ? ସେହି ଭଶ୍ଵରମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆମର ଭକ୍ତିପୂତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନିବେଦନ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା, ପ୍ରସାଦନ ଓ ପୂଜାର ପରାମର୍ଶ 
ରହିଛି । ବୈଦିକ ପରିଭାଷାରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ “ଯଜ୍ଞ ଭାବରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଆଧୁନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରାଣୀବଧ ବା ଦେବତାଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ 
ବିଧୁକୁ ଯଜ୍ଞ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ବେଦର ଧର୍ମୀୟ ଆଧାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ଯଜ୍ଞ ଜରିଆରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣୀବଳି ବା ଦାନଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ରହିଛି ଓ 
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୭୪ ଇାରତା/ୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଏହି ଭାବନା ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଭାବରେ ବୈଦିକ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଦେବତାମାନଙ୍କ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ବା 
କରୁଣା ମିଳିପାରିବ ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ବୈଦିକ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ 

କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ଭାବନାକୁ ମୀମାଂସକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଯଞଜ୍ଞକୁ ତ୍ୟାଗ ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ଅର୍ଥରେ ନେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯଜ୍ଞକୁ 
ମୀମାଂସକମାନେ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଆରାଧନାର 
କୌଣସି ମହତ୍ତ୍‌ ନାହିଁ । ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ବା ତାଙ୍କର କରୁଣା ଲାଭ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିନପାରେ । ବରଂ କୌଣସି ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସେଥିରୁ ଫଳ ପାଇବାକୁ ସେମାନେ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁ ନାହାନ୍ତି । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ତା'ର ପରିଣାମ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
ଥିବା ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ଇଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣା ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦର 
କୌଣସି ଅର୍ଥ ହି ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବତାମାନଙ୍କର କୌଣସି ବାସ୍ତବତା 
ବା ମୌଳିକତା ନାହିଁ । ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ବା କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ବୈଦିକ ଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ? ବେଦରେ ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞର ଭାବନା ରହିଛି ତାହାକୁ 
ମୀମାଂସକମାନେ କିପରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି ? ମୀମାଂସକମାନେ ବୈଦିକ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନ ଦେଇ ଯଜ୍ଞକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭୂମିକା କ'ଣ ? ମୀମାଂସା ସୂତ୍ରରେ ଓ ମୀମାଂସା ସୂତ୍ରର ଶବର ଭାଷ୍ୟରେ 
ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସେମାନେ 
ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କେବଳ ଶବ୍ଦମାତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯଜ୍ଞର ମହତ୍ତଵକୁ 
ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କେବଳ ନାମମାତ୍ର ବା ଗୌଣ ଭୂମିକା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | 


କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସା ପ୍ରତିପକ୍ଷରୁ ଏହା ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରିବ ଯେ, ଯଜ୍ଞ କାହା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯିବ ? ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା କିଏ ହେବ ? ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତାଭାବେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ବେଦରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହି ଦେବତାଗଣ ସାକାରଯୁକ୍ତ ଯେଉଁମାନେ କି ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଉଥୁବା ଅର୍ପଣର ଭୋକ୍ତା ଅଟନ୍ତି । ବୈଦିକ ଦେବତାଗଣ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ ସମ୍ୃତ 
ଏହା ସୃତି, ପରମ୍ପରା, ଉପଚାର, ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା 
ଦେଖାଯାଏ | ଇନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି ବରୁଣ, ଯମ ଇତ୍ଯାଦି ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁସବୁ ବର୍ଣନା ବେଦରେ ଦେଖାଯାଏ ସେଥୁରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ସେମାନେ ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
ଓ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ! ସାଧାରଣରେ ଯଦି ଏହି ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉ ନ 
ଥା'ନ୍ତାଢ ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ, ପୂଜା ବା ଅର୍ପଣ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉ 
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ଆ୍ଚିକ ଦର୍ତନରେ ନିରାଶ୍ମରକାଦ ୭୫ 


ନ ଥା'ନ୍ତା ! ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଦେବଗଣ ହେଉଛନ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁର ଯେ ଅଧ୍ବପତି, ଏହା ମଧ୍ଯ 
ବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନା, ସୃତି ଓ ଉପଚାରରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଦେବଗଣ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ବା ବରଦାନ କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଅଟେ ଯାହାକି ସ୍କୃତି, ଉପଚାର ଓ ନାନା 
ଉପାଖ୍ୟାନ ମଧ୍ଯଦେଇ ପ୍ରଚଳିତ । ସୁତରାଂ ଆମର ବୈଦିକ ଚିନ୍ତନଧାରାରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଓ ଫଳଦାତା ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି । ଯଜ୍ଞ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଆରାଧନାଦ୍ଵାରା ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । ସେମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରାଯିବାଦ୍ଵାରା ସେ ବରଦାନ ବା ଆଶୀର୍ବାଦ କରିଥାନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ କେଉଁ ଦେବତାଙ୍କୁ କିପରି 
ତୁଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରିବ, ଏହା ଫଳରେ ତାଙ୍କଠାରୁ କେଉଁ ଫଳ ମିଳିପାରିବ ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ମଧ୍ୟ ବେଦରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ! ବସ୍ତୁତଃ ବେଦରେ ଏହି ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଇତ୍ୟାଦି 
ରହିଛି, ସେଥିରୁ ବୈଦିକ ଦେବତାଗଣଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଉଛି । 


ଏହି ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭୂମିକା କ'ଣ ହେବ ? ମୀମାଂସା 
ଏହି ବୈଦିକ ଭାବନାକୁ କିପରି ଓ କେଉଁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ ? ପୂର୍ବରୁ ଏହା ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ମୀମାଂସା ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଯଜ୍ଞକୁ ଏକ 
କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଦେବତାଙ୍କ କେବଳ ନାମକୁମାତ୍ର ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି | 
ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଓ ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମର କେହି ଫଳଦାତା ନ ଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଭିତରେ ଫଳ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବେ ଥାଏ; କେଉଁ ଦେବ ଓ ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସା “ ଅପୂର୍ବ? ନାମରେ 
ଏକ ଅଭିନବ ପ୍ରତୀତିର ଅବତାରଣା କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ଅପୂର୍ବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହା 
“ପୁର୍ବରୁ ନ ଥାଏ । ମୀମାଂସା ମତରେ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳ ଫଳିବା ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେ ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସରିବାମାତ୍ରେ ପ୍ରଥମେ 
ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଓ ଫଳପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ 
ରହିଥାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପନ ପରେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଫଳ ମିଳି ନ ପାରେ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ପରିଣାମ ମଧ୍ୟରେ ସମୟ ବ୍ୟବଧାନ ଅପୂର୍ବଦ୍ଵାରା ପୂରଣ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ଅପୂର୍ବ ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ ଓ ଏହି ଅପୂର୍ବ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ସୃଷି 
ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଯଜ୍ଞ ରୂପକ କାମ୍ୟ-କର୍ମରୁ ଅପୂର୍ବ ଯେ ସୃଷ୍ଟିହୋଇ 
ଭପ୍ସିତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ଏହି ଭାବନାର ଭିତ୍ତି କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ଏହାର 
ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଶବର ଦେଇଛନ୍ତି | ଏହାର ଭିତ୍ତି ସ୍ଵରୂପ ସେ ବେଦର ପ୍ରମାଣକୁ 
ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ଥାଏ, ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞର ଫଳ କୌଣସି 
ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରୁ ନ ଆସି କେବଳ ଯଜ୍ଞରୁ ଆସିଥାଏ ବୋଲି ବୈଦିକ ମତକୁ ଶବର 


Wm 


ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ନିଦିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ କରିବାକୁ 
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୭୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣ୍ମରବାଦ ବନ୍ଦାମ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ 


ହୁଏ ବୋଲି ବୈଦିକ ମତକୁ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯଜ୍ଞ କଣ ଦେବତାଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ ନାହିଁ କି ? ଯଜ୍ଞ-କର୍ମ ସହିତ ଯଜ୍ଞ-ଫଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ — 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାଙ୍କର ଭୁମିକା ଗୌଣ ବୋଲି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯେକୌଣସି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଏ ପାଇଁ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ହିଁ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ | ସୁତରାଂ 
ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ହିଁ ଅପୂର୍ବ ସାଧନ ଦିଗରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ଅପୂର୍ବ ଓ ଅପୂର୍ବରୁ ସ୍ବ ସୃଷ୍ଟ 
କର୍ମଫଳ ଯଞ୍ଚକର୍ମର ବିହିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାଙ୍କର ଭୂମିକା ନାହିଁ 
ବୋଲି ମୀମାଂସକମାନେ ସୂଚାଇଥାନ୍ତି । 


ଦେବତାମାନେ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଓ ସେମାନେ ପୂଜା-ନୈବେଦ୍ୟରୁ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇଥାନ୍ତି 
ବୋଲି ସତି ଓ ଉପଚାରରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ଶବର ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବେଦରେ ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେଉଁଥୁରେ 
ଦେବତାମାନେ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଧାରଣା ଆସିଥାଏ । ସୁତରାଂ ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ବେଦର ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଶବରଙ୍କ ପାଖରେ କେତେ ଦୂର 
ଯୁଲ୍ତିସଂଗତ ? 

ବେଦମନ୍ତ୍ରର ଅର୍ଥକୁ ଏଠାରେ ଉପରଠାଉରିଆ ଭାବେ ବୁଝାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ଏହାର 
ଏକ ଗଭୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇପାରେ । କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କର ଶରୀରକୁ 
ଆମେ ସ୍ପର୍ଶ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିପାରୁଛେ କି ? ସୁତରାଂ ଯଦି ବେଦରେ ଇନ୍ଦ୍ର ବାହୁଯୁକ୍ତ ବା 
କୌଣସି ଦେବତା ଶରୀରବିଶିଷ୍ଟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଓ ସେସବୁ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ 
ନୁହେଁ, ତେବେ ତାହାକୁ ଏକ ଉଭଟ କଳ୍ପନା ଭାବେ ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ | ସୁତରାଂ 
କୌଣସି ଉଦ୍ଭଟ ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବା ଗ୍ରନ୍ଧର ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରିବ କି ? 
କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସକମାନେ ଯେହେତୁ ବେଦର ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥା'ନ୍ତି ସେମାନେ ବେଦର 
ଏପରି ପଲ୍ଲବଗ୍ରାହୀ ବ୍ଯାଖ୍ଯାକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ଏହାର ଏକ ତାର୍ତିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ପ୍ରଦାନ 
କରିବାରେ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି ! ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଏକ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ଅର୍ଥ ରହିଥାଏ 
ଓ ଯଜ୍ଞ-କର୍ମର ସୁତିଗାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି ଆଳଙ୍କାରିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯିବା ଶବର 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ' ଇନ୍ଦ୍ର ବାହୁଯୁକ୍ତ' ବୋଲି ରଗବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଶବର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ | ଦେବତାମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ଆଳଙ୍କାରିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହା 
କେବଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମ ବା ବୈଦିକ କାମ୍ୟକର୍ମର ପ୍ରଶଂସାଗାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | 
ହୁଏତ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ ଯେ, ଶବରଙ୍କର ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ, କାରଣ 
ଦେବତା ବା ଇନ୍ଦ୍ର ଯେ ଶରୀରବିଶିଷ୍ଠ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ଅତୀତରେ କେହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛନ୍ତି | 
ସେହି ଅନୁଭୁତି ଆଧାରରେ ବେଦରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି, ନ ହେଲେ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରରେ 
ଏହାର ସୂଚନା ରହିନଥାନ୍ତା | ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଶବର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରିଛନ୍ତି, କାରଣ ଏହି 
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ଆଚି ଦର୍ଖନରେ ନିରାଖମରବାଦ ୭୭ 


ମତ ମୀମାଂସା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସଂପୂର୍ଣ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଛି । ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦ ହେଉଛି 
ସନାତନ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ବା ଅପୌରୁଷେୟ | ସୁତରାଂ ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦରେ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବରଂ ଯେଉଁ 
ଦେବତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସୁୁତି ରହିଛି ତାହାକୁ ସେହି ଦେବତାଙ୍କର ନାମରେ ଏକ କାମ୍ୟକର୍ମ 
ବୋଲି ମୀମାଂସା ଗ୍ରହଣ କରିବ | ଇନ୍ଦ୍ରକର୍ମ ଏକ ଯାଞଜ୍ଚିକ କର୍ମ, ଏଥୁରୁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଏକ 
ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଦେବତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ! ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାମ୍ୟକର୍ମରେ 
ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡର ସ୍ତୁତିଗାନ ମାତ୍ର କରାଯାଇଛି ବୋଲି ମୀମାଂସକମାନେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ପରମ୍ପରା, ସୃତି ବା ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି, ସେସବୁକୁ ସେହି ଅର୍ଥରେ ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଶବର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କରି କେବଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମର ସୁତିଗାନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 


ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି କରିବେ ଯେ, ଯଦି ଦେବତାଙ୍କୁ ଶରୀ ୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ ନାହିଁ, ତେବେ ବେଦର ଅନେକ ଶ୍ଳୋକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ହେବନାହିଁ | ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି 
ଦେବତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତୁତିଗାନ କରିବାର ଅର୍ଥ କିଛି ରହିପାରେ 
କି ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଶବର କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବେଦର ଶ୍ନୋକମାନଙ୍କରେ ବସ୍ତୁ ଓ ନଦୀର 
ମଧ୍ଧ ପ୍ରଶଂସା ସୂଚକ ସ୍ତୁତିମାନ କରାଯାଇଛି | ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଗଲା 
ପରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । ଏହି ସୁତିରୁ ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନେ 
ସଜୀବ ବା ସେମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ ରୂପ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ ବେଦରେ ରହିଥିବା ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଶଂସାସୂଚକ ସ୍ତୁତିରୁ ସେମାନଙ୍କର ସଚେତନ ଅସ୍ିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଯଦିବି କୌଣସି ସ୍ତୁତିଗାନ ସମୟରେ କାହାକୁ ଶରୀରବିଶିଷ୍ଟ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି, ତେବେ ଏଥରୁ ଏହା ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ତାହା ବୋଧଗମ୍ୟ ହେବନାହିଁ । ଦୀର୍ଘ ଗ୍ରୀବା ଯୁକ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ର 
ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ଏହା ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଗ୍ରୀବା ବିଶିଷ୍ଟ । ବରଂ କେତେକ 
ପ୍ରଶଂସାସୂଚକ ସ୍ତୁତିଗାନରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଆଳଙ୍କାରିକ ବକ୍ତବ୍ୟ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 

ବସ୍ତୁତଃ ବେଦର ଯେଉଁ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବତା ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ତୁତି 
ରହିଛି, ସେସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିବାର କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ଏହିପରି ଦେବଗଣ ଆମର ନୈବେଦ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞକର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଦେବତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଆମର ଏକ କାମ୍ୟକର୍ମ 
ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭାବନା ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଅଟେ । 
କାରଣ ଦେବତାଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଠ କରିବା ବା ନୈବେଦ୍ଯ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଦେବତାଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
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୭୮ ଇଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଜ 


ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସକମାନେ ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ରିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରି କେବଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମର ପ୍ରଶଂସା ରୂପେ ସେମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା 
ହୋଇଥିବା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ¦! ସୁତରାଂ ଦେବତାମାନଙ୍କର ନୈବେଦ୍ୟ ଭକ୍ଷଣ ଅତି ଅବାନ୍ତର 
ମନେହୁଏ । ବରଂ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ପୋଷଣ କରୁଥୁବା କେତେକ 
କୁସଂସ୍ବାରଜନିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଶବର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ଆଧାରରେ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଯଜ୍ଞକୁ ଏକ ଉପାସନା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାଦ୍ଵାରା ଦେବତାଙ୍କୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରାଯାଇ ଦେବତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦଜନିତ ଫଳ ପାଇବାକୁ ବିଶ୍ବାସ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି 
ଭାବନା କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବା ମନେହୁଏ | ତାହାନୁଯାୟୀ ଦେବତା 
ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ବା ବିଷୟର ଅଧ୍ୂବକାରୀ ହୋଇଥୂବବେ । ଦେବତା ବିଷୟର ଅଧ୍ରକାରୀ 
ବା ଭର୍ଭା ନ ହୋଇ ତାହାକୁ କିପରି ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବେ ? ଦେବତା ଯେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର 
ଭର୍ଭା ଏହା ସପକ୍ଷରେ ଶ୍ରତିରେ ସେପରି ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ଜଣଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଷୟର ଅଧ୍ୂକାରୀ 
କୁହାଯିବ, ଯଦି ସେ ନିଜର ଇଛ୍ଛାଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କ ଅଧୀନସ୍ଥକୁ କୌଣସି ବିଷୟ ଦେଇପାରୁଥବେ |! 
କିନ୍ତୁ ଦେବତା ନିଜର ଇଚ୍ଛାରେ କିଛି ଦେଇ ନ ଥା'ନ୍ତି | ଦେବତାଙ୍କର କୌଣସି ବିଷୟ 
ଉପରେ ଅଧ୍ୂକାର ରହିଥିବା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ଏଣୁ ଦେବତା ଯେ ଜଗତର 
ବା ବିଷୟର ଅଧୀଶ୍ବର ଏହା ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ଦେବତାଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ବ ଯେ କେବଳ ଆଳଙ୍କାରିକ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | କେତେକ ବୈଦିକ 
ବିବରଣରୁ ହୁଏତ ଦେବତାମାନେ ଯେ ସବୁର ଅଧୀଶ୍ବର ଏହା ହୁଏତ କେହି ଅନୁମାନ 
କରିପାରନ୍ତି ! ଦେବତାମାନେ ଯାହା କିଛି ମଙ୍ଗଳକର ବସ୍ତୁ ବିତରଣ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି 
ବୈଦିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେଥରୁ ସେମାନଙ୍କର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଶବର ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟପ୍ରାପ୍ତି ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ସଂକଳ୍ପ ତଥୀ ତା'ର ଯାଞ୍ଚିକ କାମ୍ୟ-କର୍ମର ଫଳ ଯେ ରହିଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ | 
ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞକନିତ କାମ୍ୟ-କର୍ମର ପୁଣ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ତାହାହିଁ ଏଶୃର୍ଯ୍ୟ ବା 
ଶ୍ରେୟବସ୍ତୁ ଲାଭର କାରଣ ଅଟେ ବୋଲି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଯଜ୍ଞ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ବେଦରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି, କିନୁ ଯଜ୍ଞର ଯେଉଁ ପ୍ରାଥମିକତା ରହିଛି 
ଦେବତାଙ୍କର ଫଳ ବା ଶ୍ରେୟ ପ୍ରଦାନ ଦିଗରେ ସେହି ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । 

ମୋଟ ଉପରେ ଶବର ଯଦିବା ବେଦକୁ ସନାତନ, ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ ଓ ସ୍ଵତଃପ୍ରମାଣ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି, ତଥାପି 
ସେ ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଯଜ୍ଞ 
ଦେବତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଏକ କାମ୍ୟକର୍ମ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯଜ୍ଞରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
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ଆଶ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ମିରବାଦ ୭୯ 


ପରିଣାମଜନିତ ଶ୍ରେୟଲାଭ ପାଇଁ ଏହା ମହତ୍ତପୂର୍ଣ । ଯଜ୍ଞରୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଅଭିଳଷିତ ଫଳ 
ମିଳି ନ ଥାଏ ବରଂ ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରା ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଓ ଅଭିଳଷିତ ଫଳ ମିଳିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି 
ଅପୂର୍ବ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ରହେ । ପୁନଶ୍ଚ ଯଜ୍ଞ ସହିତ ଦେବତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବତାଙ୍କର ଗୌଣ ବା ନାମକୁମାତ୍ର ଭୂମିକା ଥାଏ | ଦେବତାମାନେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ନୂହନ୍ତି ବା ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥିବା ନୈବେଦ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ନ ଥାଏ | ଦେବତାମାନେ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟହୋଇ ଫଳଦାନ କରିଥା'ନ୍ତି, 
ଏହା ଭାବିବା ନିରର୍ଥକ ଅଟେ । ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରାଯିବା ବା ସେମାନଙ୍କର 
ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ରହିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠି ନ ପାରେ । 


ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନ ଦେଇ ଶବର ଯଜ୍ଞଜନିତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉପାସନା, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମପରି 
ଯଜ୍ଞ ଏକ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମ ହୋଇଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏ ଉଭୟ ଭିତରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଣାଯାଇଥାଏ | 
ଲଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ସହିତ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉପାସନା, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଉ୍ତବ 
ହେବାବେଳେ ଭ୍ତଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ଯଜ୍ଞର ମହତ୍ତ୍ର ରହିବା କୁହାଯାଏ । 
ଶବର ପ୍ରାକ୍‌-ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଥିବା ଯଜ୍ଞ ଓ ଏହାର ଯାଦୁୂକାରୀ 
ପ୍ରଭାବକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯଜ୍ଞକର୍ମକୁ ରହସ୍ୟମୟ କରିବା ସହିତ ଏହାର ଚମକ୍ରାରିତାରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଅଥଚ ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ବେଶ୍‌ କୌତୁହଳପ୍ରଦ 
ଅଟେ | 

ତେବେ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅର୍ଥ, ବୈଦିକ 
ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ନୁହେଁ କି ? ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଶବର ଏକ 
ନୂତନ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତିସତତା ଆରୋପ କରାଯାଇ ସ୍ଵଗବାସୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି 
ତାହାକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ସ୍ଵର୍ଗବାସକୁ ଯଦି ଦେବତାମାନଙ୍କର ଏକ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଲକ୍ଷଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ବେଦରେ ଏପରି ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵର୍ଗବାସୀ ନୁହନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା ସବୁଠାରୁ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ପୁରାଣ ଆଦି ଗ୍ରତ୍ନମାନଙ୍କରେ ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ବରୁଣ, 
ରବି, ଚନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖି କରାଯାଇ ଦେବ! ଆଖ୍ୟା 
ଦିଆଯାଇଛି ସେମାନେ ବୈଦିକ ଦେବତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦରେ 
ଏହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଜାଗତିକ ସତ୍ତାବିଗିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ 
ସୂଚନା ଦେଉନାହାନ୍ତି | କାରଣ “ଅଗ୍ନି' ବା ରବି” କହିବାଦ୍‌ାରା ଆମେ ଯଦି ସେମାନଙ୍କଦ୍ଵାରୀ 
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୮୦ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଛଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବ୍ବାଦ 


ସୂଚିତ ଅସ୍ତିତଵଥବା ଏକ ଦେବଙ୍କୁ ବୁଝୁଥାନ୍ତେ ତେବେ ଅଗ୍ନି ବଦଳରେ ପାବକ, ବହ୍ଧି 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାଦ୍ଵାରା କିମ୍ବା ରବି ବଦଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମିହିର ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାଦ୍ଧାରା ଆମେ ସେହି ଏକକ ଦେବତାଙ୍କୁ ହିଁ ବୁଝନ୍ତେ | ଯଜ୍ଞ ସାଧନ କରିବା ସମୟରେ 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅଗ୍ରିଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଏ, ସେଠାରେ ଅଗ୍ନି ସ୍ଥାନରେ ପାବକ, ବହି, ଶୁଚି 
ଆଦି ଶବ୍ଦ ଓ ରବି ସ୍ଥାନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମିହିର, ଦିବାକର ଆଦି ଶହ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବା 
ଯଥାର୍ଥ କି ? ଏହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଚାର୍ଥ ଯଦିବା ସମାନ ତେବେ ମନ୍ତ୍ରରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ଶବ୍ଦର କୌଣସି ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଯଥା, ଅଗ୍ନି ପରିବର୍ଭେ ପାବକ, ବହି, ଶୁଚି ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ ବୋଲି ଶବର ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ଯଜ୍ଞରେ ଦେବତାଙ୍କୁ ବାସ୍ତବରେ ତୁଷ୍ଠି କରିବା 
ପାଇଁ ମନ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥାଏ, ତେବେ ଦେବତାଙ୍କର ଅନ୍ଯ ନାମରେ ମଧ୍ଯ ତାହାଙ୍କୁ 
ଆରାଧନା କରାଯାଇପାରିବ । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଶବର ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ | ତାଙ୍କ ମତରେ 
ଅଗ୍ନି ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଯଜ୍ଞମନ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ଏଠାରେ କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କୁ ଅଗ୍ନି ନାମରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇ ଆରାଧନା କରାଯାଉ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଅଗ୍ନି ଶବ୍ଦର ମହର୍ତ୍ଵକୁ ହିଁ ବୁଝାଯାଉଛି | ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ର ମିତ୍ରୟ ବରୁଣ, ରବି, 

ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇପାରିବ | ଏହି ଶବ୍ଦ ସକଳ ବୈଦିକ ଦେବତାଙ୍କୁ ସୂଚିତ 
କରୁଥିବା ଭାବନାକୁ ଶବର ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଯଜ୍ଞରେ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚାରଣରେ ଏହି 
ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର କେବଳ ଯାଦୂକାରୀ ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ବୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଗ୍ନି, ଇନ୍ଦ୍ର 

ବରୁଣ ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତୀ ଥବା ଦେବତାମାନଙ୍କର ନାମବିଶେଷ ନୁହେଁ । 
ବୈଦିକ ଦେବତା ବା ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ନିଆଯାଉଛି ସେମାନେ କେବଳ ଶବ୍ଦ 
ଜନିତ ଧ୍ଵନି ମାତ୍ର |! ସୁତରାଂ ଶବର ବୈଦିକ ଭଶ୍ବରମାନଙ୍କୁ ଏହିପରି ଅଭିନବ ଧାରାରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ଯକୁ ଏକ ନୂତନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି ! ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍ବକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭିନବ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସୂତୂପାତ କରିଛନ୍ତି ! 


ଉପସଂହାରରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ 
ମୀମାଂସାର ଏକ ସମପଦ୍ଧ ଓ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ରହିଛି | ତେବେ ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତା ମାନସରେ 
ବୈଦିକ ପରଂପରାର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ରହିଥୁଲା ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବୈଦିକ ଭାବଧାରାକୁ 
ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲା | ତେବେ 
ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରବକ୍ାଗଣ ବୈଦିକବିଚାର ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ, କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବା ସହ ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ବ, କର୍ମବାଦ, ପୁନର୍ଜନ୍ଟ ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ | ତେବେ ଏସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରଂପରାର ପ୍ରମୁଖ 
ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଏହି ମତବାଦର ପ୍ରଥମ 
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ଆ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଖୁରବାଜ ୮୧ 


ପ୍ରବକ୍ତା ଜୈମିନି ଓ ତାଙ୍କ ପରବର୍ଜା ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ଶବରସ୍ବାମୀ, ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାହିଁ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଙ୍କୁ ଅସଂଗତ 
ମନେ ହୋଇଛି । ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁ ବେଦକୁ ଅପୌରୁଷେୟ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନୂହେଁ ବୋଲି କେତେକ 
ଲେଖକ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚ୍ୟ-ବିଦ୍ୟା ଓ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ଏଫ୍‌ ମାକ୍ଟମୁଲ୍ଲରଙ୍କ 
ମତରେ ଯେଉଁ ଦଶନ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ତାହାକୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ଯେଉଁମାନେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ ଏକ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି ମାକ୍ଟମୁଲ୍ଲର 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ମାକ ମୂଲ୍ଲରଙ୍କ ମତରେ ଜୈମିନି ବା ସେହି ମତବାଦର 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି କାରଣ ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅଶୁଭ ଆଦି ରହିଛି ସେଥୁପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ଫଳରେ 
ଜୈମିନି ସଂସାରର ସବୁକିଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମର ପରିଣାମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି ଦୁଃଖ, ଅଶୁଭ ଇତ୍ଯାଦିକୁ କୁକର୍ମ ବା ଅଧର୍ମର ସ୍ବାଭାବିକ ପରିଣାମ ଭାବେ 
ନେଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପକ୍ଷପାତିତା ଓ ଅଶୁଭଠାରୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁବାପାଇଁ ଜୈମିନି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି | ମାକ୍ଟମୂଲ୍ଲରଙ୍କ ମତରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ 
ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନଙ୍କ 
ମତରେ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଇଭଶ୍ଵରଭାବନା ନ ଥିବାରୁ ଯେଉଁ ଅଭାବ ରହିଥୁଲା 
ତାହା ଦୂର କରିବାକୁ ପରବର୍ଉୀ କେତେକ ମୀମାଂସକ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି 
ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, କର୍ମଫଳ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । 
ଅପୂର୍ବ ଭାବନାଦ୍ଵାରା କର୍ମର ନୈତିକ ପରିଣାମକୁ ସାମଂଜସ୍ୟପୂର୍ଣଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ | 
ସେଥପାଇଁ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଯେଉଁ ମୀମାଂସକମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ତାହାକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିଛନ୍ତି ” | 


ତେବେ ମୀମାଂସା ମତବାଦର ସମସ୍ତ ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଏହି ବିଚାରକୁ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦର 
ବିଚାରକଗଣ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କିପରି 
ଆଧାରଶୂନ୍ୟ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ମାଧ୍ତମରେ ଯେପରି ସୂଚାଇଛନ୍ତି ତାହାର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । ବିଶେଷକରି ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବେ ଓ ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ କର୍ମର ଫଳଦାତା ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ତାହା ଯେ ଆଧାରହୀନ 
ବା ଅବୈଧ ତାହା ଶବରସ୍ବାମୀ, ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ବିଭିନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଜଗତକୁ ଅନାଦିଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ‘ଏହା ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟ ଭାବନା ମୀମାଂସା 
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୮୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଦର୍ଶନର ସଂପୂର୍ଣ ପରିପନ୍ଜୀ ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମର କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଯେପରି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ରତେୟ ମନେ 
ହୋଇଛି । ଜଗତକୁ ଛଶ୍ଵବର ସୂଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କ'ଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ତା'ର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସକମାନେ ନାନା ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ପରିକଳ୍ପନାକୁ ଅବାସ୍ତବ, ଅବାନ୍ତର ଓ ଅବୈଧ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଏହା ସହିତ ବୈଦିକ 
ଭାବନା ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଏକ ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେବାରେ ଏହି ମତବାଦର ଦାର୍ଶନିକଗଣ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ମାକ୍ଟମୁଲ୍ଲର, ରାଧାକ୍ରିଷଠନ ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ଯେଉଁ ମୀମାଂସକଗଣ 
ଭଶ୍ବରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ବିଚାରବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ବିଶ୍ଵାସର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ମାତ୍ର । କାରଣ ଛତଶ୍ଵରବାଦ ମାମାଂସା ଦର୍ଶନର ମୂଳସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ ମନେହୁଏ । 
ଦାସଗୁପ୍ତ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି, ମୀମାଂସା 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂହର୍ଭା ଭାବରେ କୌଣସି ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରେନାହିଁ | ××× 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ପ୍ରାଣୀ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ପିତାମାତାଙ୍କ ଦୈହିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଜନ୍ମ ନେଉଛନ୍ତି, କୌଣସି 
ଭଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରୁନାହାନ୍ତି ¦ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ, କର୍ମର ଫଳଦାତା ଭାବେ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଯେପରି ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କର୍ମାଧକ୍ଷ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ମୀମାଂସା ତାହା 
କରି ନାହିଁ । କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭା ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଏହାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ 
ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ (ଭଲ ହେଉ ବା ମନ୍ଦ 
ହେଉ) ଥବା ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ××× ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ, କୌଣସି ଇଶ୍ଵର ନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ନା ପ୍ରଳୟକରି ସୃଷ୍ଟି ଧ୍ଵଂସ 
କରିପାରିବେ" । ” 


ବସ୍ତୁତଃ ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ 
ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଟେ । 


୩.୩ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 


ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ଭାବରେ ଗୌତମ ବା ଅକ୍ଷପାଦ (ଗୌତମଙ୍କର ଡାକନାମ 
ଅକ୍ଷପାଦ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | କାରଣ ସେ ପ୍ରଥମେ “ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର' ରଚନା କରିଥଲେ ! 
କିନ୍ତୁ ସମ୍ଭବତଃ ତର୍କର ଉପଯୋଗଦ୍ବାରା ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଅର୍ଥ ବାହାର କରିବା, 
ପ୍ରତିପକ୍ଷର ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା, କୌଣସି ବିଚାରର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ବାହାର କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ! ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା 
ନ୍ୟାୟସ୍ଥାପନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ସହିତ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ! ପରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ, ସ୍ଵରୂପ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାଦ୍ଧାରା ଏହାର ତର୍କଶୀଳ 
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ଆଞ୍ଚିକ ଦର୍ତନରେ ନିରାଣବରବାଦ ୮୩ 


ଆଧାର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭିଭି ନେଇଥୁଲା | ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନ ଏହି ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରର ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭିତ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରଥମେ ଆଲୋଚନା କରିଥଲା । ଗୌତମ ଏହିସବୁକୁ ସୂତ୍ର ଆକାରରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ଏହି ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିତ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭିତ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ବା ତର୍କ ଇତ୍ଯାଦିର ସ୍ଵରୂପ ଓ ସଂଗତି ସଂପର୍କିତ 
ଅଧ୍ଯୟନକୁ “ ବାକୋବାକ୍ୟ” କୁହାଯାଉଥିଲା | 

ଗୌତମ କେବେ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ରଚନା କରିଥଲେ ତାହା ଅଦ୍ୟାବଧ୍ବ ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରି ନାହିଁ ଓ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ହେଲେ ଏହାର 
ରଚନାକାଳକୁ ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷରୁ ଅଧ୍ୟକା ବୋଲି ନିଆଯାଇଥାଏ । ଗୌତମଙ୍କର ନ୍ୟାୟ 
ସୂତ୍ର ଉପରେ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ଭାଷ୍ୟ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ! ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇଟି 
ଧାରା ଉପରେ ଗବେଷକମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥାନ୍ତି 1 ଗୋଟିଏ ଧାରାକୁ ଅଧ୍ୟତୁବିଦ୍ୟା 
ଓ ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଧାରାକୁ ତର୍କବିଦ୍ୟା ବୋଲି ନିଆଯାଇଥାଏ । ତର୍କବିଦ୍ୟାର ଆଧାର 
ସେପରି ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ନ ହେବାରୁ ଏହା ସହିତ ତାତ୍ଵିକ ବିଚାର ଓ ଞଜ୍ଞାନମୀମାଂସା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥିଲା ବୋଲି ଏସ୍‌. ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ତାଙ୍କର 
' ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ” ଗ୍ରନ୍ଧରେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ° । ଏପରିକି ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ଉପରେ 
ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର “ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ' ନାମକ ଯେଉଁ ଟୀକା ପ୍ରଣୟନ କରିଥଲେ ଓ ଯାହା ବେଶ୍‌ ଆଦଧତ 
ହୋଇଥୁଲା ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରର ଯଥାର୍ଥ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସେ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | 
ନ୍ୟାୟସୂଚୀ ଓ ନ୍ୟାୟୋସୂତ୍ରୋଧର ନାମରେ ସେ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥିଲେ | ସେହିପରି ଉଦୟନ ପ୍ରାୟ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ “ନ୍ୟାୟ କୁସୁମାଞ୍ଜଳି” ଗ୍ରନ୍ଧ 
ଲେଖୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରି ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ନ୍ଯାୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଥଲେ । ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଗଙ୍ଗେଶ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ବିକାଶକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ । “ତ୍ତ 
ଚିନ୍ତାମଣି” ନାମକ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନାକରି ଗଙ୍ଗେଶ ନ୍ୟାୟ ଇତିହାସରେ ଏକ ନୂତନ 
ଭାବନାର ଅୟମାରମ୍ଭ କରିଥିଲେ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସକୁ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଦୁଇଟି 
ଧାରାରେ, ଯଥା ¬ ' ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ୟାୟ ' ଓ ' ନବ୍ୟ ନ୍ୟାୟ” ବୋଲି ଯେଉଁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଏ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଙ୍ଗେଶଙ୍କର କୀର୍ଭିର ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ନବ୍ଯ ନ୍ୟାୟ ଧାରାରେ 
ତର୍କ ଓ ପ୍ରମାଣ ମୀମାଂସା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେବା ବେଳେ ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ୟାୟରେ ତା୍ତିକ ଓ 
ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ସଂଖ୍ୟା ଓ ସ୍ଵରୂପ ନିରୂପଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ । 

ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି : ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବ 
କି ? ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵରବାଦ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଯୁକ୍ତିକୁ 
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୮୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ମରବାଦ 


ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବିରୋଧ କରିବା ବା ସେମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ଅବୈଧତା ଦର୍ଶାଇବା 
ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ ।! ତେବେ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଯୋଗାଇଥୁବା 
( ସେହି ଯୁକ୍ତି ହୁଏତ ଅବୈଧ ହୋଇପାରେ) ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ କି ? ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନର ମୂଳସୂତ୍ର ଓ ପ୍ରାଥମିକ ଭାଷ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ ନ ଥିବା ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଅଟେ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକମାନେ ଏହି ଦୂଇ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଭ୍ଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଯେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଏହା ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୌଣସି ଜାଗତିକ କ୍ରିୟା ବା ଜଗତର ଉଭ୍ଭବକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ଥିବା ଏଥରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ମୂଳ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଜଟିଳତା ଆସିବାରୁ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭ୍ତଶ୍ଵର 
ଭାବନାକୁ ସଂପ୍ୂକ୍ତ କରାଇ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ସରଳ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ବେଶ୍‌ 
କୌତୃୂହଳପ୍ରଦ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ 
ତତ୍‌ସହିତ ଛଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାଜନିତ ବିଚାରର ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ । 


ବିଶେଷକରି ଅଣୁବାଦର ଅବଧାରଣା ଉଭୟ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣୁ ଓ ମୌଳିକବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା ହେଲେ ବି ଅଣୁବାଦଜନିତ ପ୍ରତୀତି ପ୍ରଥମେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର 
ସ୍ତରରେ ଆସିଥୁଲା | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅଣୁବାଦର ପ୍ରକଳ୍ପ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ 
ଯେପରି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ବୌଦ୍ଧିକ ପରଂପରାରେ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା କଣାଦ ଏହି 
ଭାବନା ପ୍ରଥମକରି ଦେଇଥଲେ | ପଦାର୍ଥଜନିତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଅଣୁ ଓ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ଭାବନା ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବୈପୁବିକ ଭାବନା ଥଲା । କଣାଦଙ୍କ ମତରେ 
ଜଗତ ପଦାର୍ଥରେ ତିଆରି ଓ ପ୍ରଥମ ପଦାର୍ଥ ହେଉଛି ଦ୍ରବ୍ୟ | ନଅଟି ଦ୍ରବ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ପୃଥୁବୀ, 
ଜଳ, ତେଜ ଓ ବାୟୁ ଦ୍ରବ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଭୂତ କୁହାଯାଏ ଓ ଏଗୁଡ଼ିକ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ ¦ 
ପରମାଣୁର ବିଭାଜନ ନାହିଁ, ସୁତରାଂ ପରମାଣୁ ଅବିଭାଜ୍ୟ । ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଧ ନିତ୍ୟ 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ଯ ନୁହନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଭୂତର ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ସମାନ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥବୀର 
ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ଏକା ପ୍ରକାରର ଓ ଜଳର ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ଏକା ପ୍ରକାରର; କିନ୍ତୁ 
ପୃଥ୍ବୀର ପରମାଣୁ ଜଳର ପରମାଣୁଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଗୋଟିଏ ଭୂତର ପରମାଣୁ ଅନ୍ୟ ଭୂତର 
ପରମାଣୁଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ଜାଗତିକ ବିଶ୍ଵ ଓ ଅଣୁବାଦ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରକଳ୍ଧ ଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଭିତରେ ରୂପରେଖ ନେବା ନିଶ୍ଚୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଉ୍କର୍ଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ ! କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ 
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ଥାଞ୍ଚଳ ଦର୍ଖନଣରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୮୫ 


ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅଣୁବାଦ ଯେପରି ବିକାଶଲାଭ କରିଛି, ତାହା ସେହି 
ଅତୀତରେ କଳନାତୀତ ଥୁଲା | ସୁତରାଂ ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ଅଭାବରେ ଅଣୁବାଦ 
ଭାବନା କେତେକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦେବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ | ଆକାରହୀନ 
ଅଣୁମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ କିପରି ସଂଯୋଜିତ ହୋଇପାରିଲେ, ଯଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁକଗତର 
ଉଦ୍ଭବ ହେଲା, ତାହାକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଜଟିଳ ବୋଧ ହେଲା । 
ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯଦେଇ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥିବ | ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ରହିଥିବା ଜଟିଳ ଜଗତ ଆକାରହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ 
ଅଣୁମାନଙ୍କର ପ୍ରାଥମିକ ମିଶ୍ରଣ ଦେଇ ଯେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବ ଏହା ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଉତ୍ପତ୍ତି କାଳରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାଜନିତ ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ସେମାନେ ସେପରି କିଛି ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ସମସ୍ୟା ଅନୁଭବ 
କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ ଆମ ଅନୁଭୂତିପୂର୍ଣ ଜଗତର ଜଟିଳ ବସ୍ତୁରାଜିକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ସେମାନେ 
କେବଳ ଅଣୁବାଦଜନିତ ଅବଧାରଣା ଭିତରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅଣୁମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ 
ବା ସଂଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଭାବନାର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି | ସ୍ଵଭାବବାଦ 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ (naturalism) ଭାବନା ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । କିନ୍ତୁ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାର ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଗଣ ଏକ ଭିନ୍ନ ଭିଭି 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି | ଅଣୁବାଦଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭାବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ଆକାରହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଣୁମାନେ କିପରି 
ସମ୍ମିଷ୍ପିତ ହୋଇପାରିବେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆଧାରକରି ଭାବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅଣୁବାଦକୁ 
ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସମ୍ମିଶ୍ରଣକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି 
ଯୌକ୍ତିକ ଆଧାର ମିଳିପାରି ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ବା ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କରେ ବିଜ୍ଞାନବାଦ ବା ଭାବବାଦକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ୍ବ ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି 
ସେହି ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଅଣୁବାଦକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 

ଅଣୁବାଦ ସଂପର୍କରେ ହୋଇଥବା ଭାବବାଦୀ ସମାଲୋଚନାକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ 
ଏହି ପ୍ରତୀତିର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ୍କୁ ଧରି ରଖୁବାକୁ ଅଣୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ଅବଶ୍ୟ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଭାବ୍ୟ ମିଶ୍ରଣ କିମ୍ବା ଅଣୁର ଜଟିଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟାଜନିତ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିକାଶ ଇତିହାସରେ ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଘଟଣା । କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ 
ମାନସିକତାରେ ଅଣୁର ବସୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ସମ୍ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ | କାରଣ ଅଣୁବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ରହିଛି ଓ 
ଯାହା ବହୁ ପରେ ଗଭୀର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରୀ ଜଣାପଡ଼ିଲା ତାହା ସେ ଯୁଗରେ 
ଚିନ୍ତା କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ସୁତରାଂ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ନ୍ୟାୟ — ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
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୮୬ ଇାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ମିରବାଜ 


ଅଣୁବାଦର ଭାବନାକୁ ଧରି ରଖୁବାକୁ ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଯୁଗର ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଉପରେ ଏକ କାଳ୍ନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବାହାର କରିବା ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଆମର ସାଧାରଣ ଦୈନନ୍ଦିନ ଅନୁଭୂତିରେ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ କାରିଗରୀ କୌଶଳ ଭିତରେ 
ଉପାଦାନ କାରଣକୁ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବସ୍ୁମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାନ୍ତି । ନିଜ ହାତର କଳା 
କୌଶଳ ସାହାଯ୍ୟରେ କୁମ୍ଭକାର କୁମ୍ଭ ପ୍ରସ୍ତୁତକରେ, ବୁଣାକାର ବସ୍ତ ତିଆରିକରେ, ସୃର୍ଣ୍କାର 
ସୁନାହାର ଗଢ଼ିଥାଏ ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣା ସାଧାରଣ ଅଟେ | କୁମ୍ଭକାର, ବୁଣାକାର ବା ସ୍ର୍ଣକାର 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଟନ୍ତି ଓ ସେହିମାନଙ୍କର କଳା ଓ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳଦ୍ବାରା 
ଉପାଦାନ କାରଣରୁ ବସ୍ତୁ ତିଆରି ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଭାବରେ ଉପାଦାନ 
କାରଣରୁ ବସ୍ତୁ ନିର୍ମିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଭାବିବା ଅତି ସାଧାରଣ ଅଟେ । ଏହି 
ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଥମ ମିଶ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପରିକଛନା କରିଛନ୍ତି | ଏହି ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ସ୍ଵୟଂ ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବିଛନ୍ତି । କାରଣ ନିତ୍ୟ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଆକାରହୀନ 
ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ମିଶ୍ରିତ କରିବା ନିଶ୍ଚିତ ଏକ ଚମଳ୍କାରିତା ଓ ଏହି ଚମନ୍ାରିତାପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ସାଧାରଣ ବୁଵଧିସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜଣେ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି ନ ହେଲେ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ମିଶାଇବା କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ପ୍ରଥମେ 
ଦୁଇଟି ଅଣୁକୁ ମିଶାଇ ଦ୍ଵିଅଣୁକ ବା ତିନୋଟି ଅଣୁକୁ ମିଶାଇ ତ୍ର୍ଯଣୁକ ସ୍ପଷ୍ଟି କରିବା ଓ 
ସେଥୁରୁ ବସ୍ତୁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହେବା କେବଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ଇଶ୍ଵର 
ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ କର୍ଭା, ଯେ କି ଉପାଦାନମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ 
ବା ସମ୍ମିଗ୍ଧିତ କରାଇ ସୁଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି | 


ଏକ ବସୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରକଳ୍ପ ଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵର 
ଏକ ବୈଷୟିକ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି । ଏକ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ କଳ୍ଚନାକୁ ବୈଧ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେବଳ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ପରିବର୍ଭେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅବଧାରଣା କରାଯାଇଛି ! ପରିଣାମତଃ 
ଭଶ୍ଵରଭାବନା ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଇତିହାସରେ ବହୁ ପରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଓ ଥରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସ୍ଥାନ ଦେବା ପରେ କେତେ କେତେ କାଳ୍ପନିକ ପୁଟ ଦେଇ ତାଙ୍କୁ 
ପରବର୍ରୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଧର୍ମୀୟ ପରିଭାଷାରେ ଯେପରି 
ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣରେ ଆଭୂଷଣ କରାଯାଇଛି, ଦର୍ଶନରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ କେତେକେତେ ଯୁକ୍ତି ଜରିଆରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଇଛି ! 


ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯାହା କିଛି ଆଭୂଷଣ ଦିଆଗଲେ ବି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର 
ନିତ୍ୟଅଣୁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ଓ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର କେତେକ 
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ଆନ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଙ୍ମରବାଦ ro 


ପ୍ରତିକୂଳତା ମଧ୍ଯ ଅନୁମେୟ | କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ଅଣୁମାନେ ମଧ୍ଧ ନିତ୍ୟ ଓ ଅଣୁମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସାଧ୍ୟାତୀତ ! ପୁନଶ୍ଚ ଆତ୍ଛାମାନଙ୍କର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୌଣ । ନ୍ଯୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର 
ଆତ୍ସା ରହିଛି, ଫଳରେ ଆତ୍ସା ଅନେକ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ | ଶରୀର ସହିତ କୌଣସି 
ଆତ୍ସା ମିଳିତ ହେଲେ ଜନ୍ମ ହୁଏ ଓ ଶରୀରଠାରୁ ଆତ୍ସା ବିଛିନ୍ନ ହେଲେ ମୂତ୍ୟୁ ହୁଏ । ଶରୀର 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ 
ଧାରାରେ ଆତ୍ଛାର ସ୍ଵରୂପ ଜଡ଼ ଅଟେ | ଆତ୍ସା କେବଳ ମନର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ 
ଚେତନଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ସାର ଚେତନତ୍ 
ନ ଥାଏ ବା ପୁନର୍ଜନ୍ଧନ ନ ଥାଏ । ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ବା କର୍ମକୁ ପ୍ରଭାବିତ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଭଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନ ଥାଏ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ 
ଭାବେ ଯେପରି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଏ, ତାହା କେବଳ ଏକ କାଳ୍ପନିକ କାବ୍ୟିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ କେବଳ ଦୁଇଟି ଅଣୁକୁ ସଂଯୋଜିତ କରିବା ବ୍ୟତୀତ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅନ୍ୟ କିଛି ଭୂମିକା ନ ଥାଏ । ଏହି ଜାଗତିକ ବ୍ୟାପାରଟିରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ କଳନା 
କରାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିତ୍ୟ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଆକାରହୀନ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୁକ୍ତ କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ 
ଇଶ୍ଵର ଯେ କରିଛନ୍ତି ତାହା କଳ୍ପନା କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର 
ପରବର୍ତୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ମୂଳ ସୂତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିମିତ 
କାରଣ ବୋଲି ନେବା ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେଦୂର ବୈଧ ତାହା 
ଏଠାରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 

ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ବାସ୍ୟାୟନ ଓ ପ୍ରଶସ୍ତପାଦଙ୍କ ଲେଖାରେ 
ଭତଶୃବରଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଦୂଇ ଦାର୍ଶନିକ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଇଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ 
ଆସ୍ତିକବାଦୀ ପ୍ରତୀତିର ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଚିତ୍ର ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର 
ଉଦୟନଙ୍କର ଲେଖାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଉଦୟନ କେବଳ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ପରମ୍ପରାରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ ଆସ୍ତିକବାଦୀ 
ଦର୍ଶନର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତାଭାବେ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ଉଦୟନ ତାଙ୍କ ରଚିତ 
“ନ୍ୟାୟ-କୁସୁମାଞ୍ଜଳି' ପୁସ୍ତକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି | ପରବର୍ଭୀ ଭାରତୀୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଉଦୟନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଉପରେ 
ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରି ନାହାନ୍ତି, କାରଣ ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ତାର୍କିକ ଭିତ୍ତି ସେପରି 
ଗଭୀର ନୂହେଁ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସୀ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ସେପରି 
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Cr ଇଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙର୍ମରବାଦ ଦନା ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ତାର୍କିକ ବା ତାର୍ଵିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । କେବଳ ମଧ୍ଧଯୁଗୀୟ ମାନସିକତା ଭିତରେ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ଯାହା ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଭାବନାରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ସେପରି କିଛି ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥବାରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ବହୁ 
ସମୟରେ ଆଧୂବଦୈବିକ ବା ୍ତଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ | ଉଦୟନ ତାଙ୍କର 
ଯୁକ୍ତି ଭିତରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବିଭିନ ଗ୍ରହ ସକଳକୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଇଶ୍ଵର ଅବସ୍ଥାପିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଗ୍ରହମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଧକ୍ଟା ନ ହେବା ବା ନିଜ ନିଜର କକ୍ଷରୁ ବିଚ୍ୟୁତ 
ନ ହେବା କେବଳ ଛଶ୍ବରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଉଦୟନଙ୍କ 
ମତରେ ଆମ ପୁଥବୀରେ ବିଭିନ୍ନ କାରିଗରୀ ଶିଛ, ଯଥା ¬ କୁମ୍ଭ ନିର୍ମାଣ କରିବା, ବସ୍ତର 
ବୁଣିବା ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ଆମର ଅତ୍ନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ଥବା କାରିଗରୀ ବା ହସ୍ତଶିନ କୌଶଳଗୁଡ଼ିକ ସଂସାରରେ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ମଦ୍ଯଯୁଗୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଜ୍ଞତା ଭିତରେ ଲଶ୍ଵର ବା ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଭାବନା ସକଳ ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଥିଲା, ତାହା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆହ୍ଵାନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ପ୍ରାକୃତିକ କ୍ରିୟା ବା ଘଟଣା ପ୍ରବାହର କାରଣ ନେଇ ଅଜ୍ଞତା ଯେପରି 
ଆଧ୍ୂଦୈବିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଥଲା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ସେହିସବୁ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଦୂର 
କରିବାରେ ଅନେକାଂଶରେ ସମର୍ଥ ହେଲା | ପରିଣାମତଃ ଯେଉଁସବୁ ଘଟଣାପ୍ରବାହକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁଲା, ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ସେସବୁ କ୍ରମେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ଅବଶ୍ୟ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା ବୁଝିବା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଉଦୟନଙ୍କର ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ମହଉତ୍ତ୍‌ ନାହିଁ । ବରଂ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ 
ତାଙ୍କର ପୁସ୍ତକ “ନ୍ୟାୟ କୂସୁମାଞ୍ଜଳି” ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧକାର କରିଛି | ତାଙ୍କର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ଭଶ୍ଵରଭାବନା ନେଇ ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଅବତାରଣା ପାଇଁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହୋଇଛି । ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ସକଳର ବୈଧତା ଯେତିକି ମହତ୍ତ୍ବ ପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ତର୍କଶୀଳ ଭିତ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ତାହାଠାରୁ ଅଧକ 
ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଅଟେ | ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଆମେ ଇଶ୍ଵବରବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ, ବରଂ ନ୍ଯାୟ- “ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ କେତେ ଦୂର ପ୍ରାସର୍ଗିକ ତାହା ହିଁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା । ଭଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କିତ 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ନ୍ୟୁନ କରା ନ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକ ଯେ ଦାର୍ଶନିକ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଆଉ ଜାଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ ନୂହନ୍ତି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଉଦୟନ ବା ଏହି ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ପରଂପରାର ପରବର୍ୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା 
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ଆ୍୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ = 


କେତେ ଦୂର ଏହି ପରଂପରାର ମୂଳ ସୂତ୍ରକାରଙ୍କ ବିଚାର ସହିତ ସମତାଳ ? ଗୌତମଙ୍କ 
ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ସଂପର୍କରେ ତିନୋଟି ଜାଗାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି | 
ତେବେ ଏଠାରେ ଏହି ସୂତ୍ରର ଅର୍ଥରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଜଗତର କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ ଉପାଦାନ କାରଣ ରହିଛି । ତେବେ ଗୌତମ ନିମିତ୍ତ କାରଣର 
ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କଲାବେଳେ ଜଗତର ସର୍ଜନା ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୁଏତ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କେହି ଯୁକ୍ତି କରିପାରନ୍ତି । ଏକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ବେଳେ ସେହି ପ୍ରତୀତିକୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଛି ବୋଲି ଯୁକ୍ତି ଏକ ଶାବ୍ଦିକ 
ଜଟିଳତା ମାତ୍ର । ଏକ ଶାଦ୍ଦିକ କୌଶଳ ବା ଜଟିଳତାକୁ ଆଧାର କରି ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ତା 
ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ବୈଧ ନୂହେଁ । ତେବେ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ନାହିଁ 
ବୋଲି କୁହାଗଲେ ଜଗତର ଉପ୍ପଭ୍ତିକୁ କିପରି ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯିବ ? ପ୍ରାକୃତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦକୂ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମ ସମର୍ଥନ କରିବେ ଯାହାକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରଂପରାରେ ସ୍ଵଭାବବାଦ କୁହାଯାଏ : | ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ବିଚାର 
ରହିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭେଦକୁ ନେଇ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଓ ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ 
ମଧ୍ଯ ଉଠିଥାଏ । ଏପରିକି ନ୍ୟାୟ ପରଂପରାର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାର ଉଦୟନ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ 
ସମାଲୋଚନା କରି ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଭାଷ୍ୟକାର ଗୌତମ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥୁବା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି 
ବିବାଦକୁ ନେଇ କେତେକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଠି ଓ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଏକ ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ (ଏହା ଉପାଦାନ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ, ନିମିତଉ କାରଣ ହୋଇପାରେ ବା ବିବର୍ଭନବାଦ ହୋଇପାରେ) ଭାବରେ ଏହି 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଅଥଚ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଭାବଧାରାରେ ଜଗତର 
ଉତ୍ପତ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଧାର 
ଭାବରେ ନିଆଯାଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶୃରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ ଏଥରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଗୌତମଙ୍କର ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ଯେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ନେଇ ଗୌତମଙ୍କର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ ଓ ତାଙ୍କର ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ଭଶ୍ଵରବାଦ ସହ 
ଆଦୌ ସମତାଳଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ ଏହା ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡି. ପି. ଚଙ୍ଗଟୋପାଧାୟ ଏକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଜରିଆରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ? । 
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୯୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧିରବାଦ 


ଉଦୟନ ତାଙ୍କର “ନ୍ୟାୟ କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ପୁସ୍ତକ ଆରମ୍ଭରେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସ୍ଵର୍ଗ ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସେହି ପରମାତ୍ବାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ଯେ ମାଧ୍ଯମ 
ଅଟେ, ଏହା ଯୋଗୀମାନେ କହିଛନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ! 


ଉଦୟନଙ୍କର ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସଂପୂର୍ଣ ନୂତନ | 
ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ କିମ୍ଭା ଜୀବନର 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମଙ୍କ ମତ ସହ ଉଦୟନଙ୍କ ମତର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ । ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ବା କଣାଦଙ୍କ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରରେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପରମାତ୍ସା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇ ନାହିଁ ବା ଉଦୟନଙ୍କର ଏହି ଭାବନା ସେଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରର ମୂଳ ଭାବନାଠାରୁ ଏହି ପରଂପରାର 
ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଯଦିବା ଗୌତମ ତାଙ୍କର ମୂଳସୂତ୍ରରେ 
ପରମାତ୍ସା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ତି ତଥାପି ସେ ଆତ୍ସା ବା ଆତ୍ସନ୍‌ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି | ହୁଏତ ଆତ୍କାର ଭାବନା ଭିତରେ ଜୀବାତ୍ସା ଓ ପରମାତ୍ସା ଉଭୟ ଭାବନା ସନ୍ଧିହିତ 
ଥାଇପାରେ । ସୁତରାଂ ଉଦୟନଙ୍କ ପରମାତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ଗୌତମଙ୍କ ଆତ୍ସା ଭାବନାର ଏକ 
ତାର୍ଵିକ ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଗୌତମ ଯେ ପରମାତ୍ସା ଅର୍ଥରେ 
ଆତ୍ସା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ତାହା କୌଣସି ଭାବେ ତାଙ୍କ ସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଉଦୟନଙ୍କ ପରମାତ୍ସା ଭାବନା ଯେ ଗୌତମଙ୍କ ବିଚାର ଓ ଅତ୍ସା 
ପ୍ରତୀତିଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଏହା ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ଚଳ୍ଚୋପାଧାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି" । 


ଗୌତମ ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରମେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦ୍ଵାଦଶ 
ବସ୍ତୁର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ସାକୁ ମଧ୍ଯ ନେଇଛନ୍ତି । ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଇଛା, ଦେ୍ଷ, ପ୍ରଯତ୍ନ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଓ ଜ୍ଞାନର 
ଅଧଷ୍ଠାନ ଭାବେ ସେ ଆତ୍ଛାକୁ ନେଇଛନ୍ତି । ଆତ୍ସା ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଭୋକ୍ତା ଓ 
ଜ୍ଞାତା ! ସୁତରାଂ ଆତ୍ସାକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ତାତ୍ତ୍ଵିକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି ଓ 
ଏହି ଆତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ସହ ପରମାତ୍ସା ଭାବନାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଇଛା, ଦେ୍‌ଷ, 
ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ୍ଶଶ୍ଵର ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏସବୁ ଆତ୍ସାର ଅଧୀନ 
ହୋଇପାରିବ | ଦ୍ଵେଷ, ଦୁଃଖ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି ଏହା ଗୌତମଙ୍କ 
ମତର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମଧ୍ଯ କହିବ ନାହିଁ, ସୁତରାଂ ଆତ୍ଲା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାର ତାତ୍ତିକ ଅସ୍ଥିତ୍ଵକୁ 
ସୂଚାଇଥାଏ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୂଚାଇ ନ ଥାଏ । ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁଥୁବା 
ବାସ୍୍ୟାୟନ ଯଦିବି ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତେବେ ଗୌତମଙ୍କର ଆତ୍ସା ସହିତ ପରମାତ୍ସା 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଣୂରବାକ ୯୧ 


ଭାବନା ଯେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଏହା ଦର୍ଶାଇ ନାହାନ୍ତି । ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଆତ୍ସା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଯେଉଁ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ଓ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପରି ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଆତ୍କାର 
ଅବିନାଶୀ ସ୍ପିତିକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ସାର 
ସ୍ଵରୂପ କେବଳ ଜୀବାତ୍କା ବା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାକୁ ହିଁ ବୁଝାଇଥାଏ ଓ ଆତ୍ଛା ପ୍ରତୀତି ପରମାତ୍ସା 
ଭାବନାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁଥକ୍‌ ଅଟେ | 

ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗୌତମ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରମେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦ୍ଵାଦଶ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଆତ୍ସାକୁ ପ୍ରମେୟ ଭାବରେ ନେଇ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ଏକାଦଶ 
ବସ୍ତୁକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ସେଗୁଡିକ ହେଉଛି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅର୍ଥ (ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସମୁହ), 
ବୁଵଧି, ମନ, ଇଛାକୃତକର୍ମ, ଦୋଷ (ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି), ପୁନର୍ଜନ୍ୃ, କର୍ମଫଳ, 
ଦୁଃଖ ଓ ଅପବର୍ଗ ( ମୋୟ୍ଷପ୍ରାପ୍ତିୟ । ଆତ୍ସା ବ୍ୟତୀତ ଏକାଦଶ ପ୍ରମେୟ ଭିତରେ ଗୌତମ 
ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଯାହା ପ୍ରମେୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ତୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ତାହା 
ଆମର ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଗୌତମ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଦର୍ଶାଇବା 
ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବହିର୍ଦୂତ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ | ସୁତରାଂ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏହି ପରମ୍ପରାର ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭ୍ଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସେଥୁପାଇଁ ଗୌତମଙ୍କର ଆତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ସହିତ ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ ସଂପୃକ୍ତ କରିଛନ୍ତି 
କିମ୍ବା ପରମାତ୍ସାଙ୍କ ପାଇଁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି ! ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆତ୍କା ସହିତ ପରମାତ୍ସା 
ବା ଭତଶ୍ଵର ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ବୋଲି କେତେକ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଯଦୁନାଥ ସିହ୍ଵା ଏହି ମତ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି” । କିନ୍ତୁ ଗୌତମ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍କାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ଲାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ଓ ସତ୍ତା ରହିଛି ଓ ଏହି ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ ! ତାଙ୍କର ଆତ୍ସା 
ପ୍ରତିକଳ୍ପ ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ତାର୍ଵିକ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ; କିନ୍ତୁ ଆତ୍ସା ସହିତ ପରମାତ୍ସା 
ଭାବନା ସଂପୂକ୍ତ ନୁହେଁ । “ ଯାହା ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ତାହାର ବାସ୍ତବତା 
ନାହିଁ” - ଏହି ଭାବନାକୁ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ପରମ୍ପରାରେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଯେଉଁ ଭାଷ୍ୟକାର ବା 
ଦୀର୍ଶନିକ ଗଣ ଭଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସେଥୁପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଯୁକ୍ତି ବା 
ଆଧାର ପାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ମୁଲ୍ୟାୟନ ଆମ ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ ! ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ପୁସ୍ତକର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 
ପରନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳସୂତ୍ରରେ ନ ଥବା ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ କାହିଁକି ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର ଏହି 
ଭାବଧାରାର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି, ତାହାହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ 
ଆମର ଆଲୋଚନାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ ! + 
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୯୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଶଣ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଉଦୟନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ସେ ତାଙ୍କର କୁସୁମାଞ୍ଜଳି' ପୁସ୍ତକରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ମୋଯ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପରମାତ୍କାଙ୍କର ଆରାଧନାକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ବର୍ଉମାନ ତାଙ୍କର ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ଭାବନା କେତେଦୂର ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରର ମତ 
ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ ! ଅବଶ୍ୟ ଗୌତମ ତାଙ୍କର ସୂତ୍ରରେ ମୋକ୍ଷର 
ଭାବନା , ଯାହାକୁ କି ସେ ଅପବର୍ଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ତାହା ଦେଇଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ କୌଣସି 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରିବାଦ୍ଵାରା ଯେ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ, ତାହା ଗୌତମଙ୍କ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସ୍ଥାନ ପାଇ ନାହିଁ । ଗୌତମ ତାଙ୍କର ସୂତ୍ରର ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ ଷୋଡ଼ଶ 
ପଦାର୍ଥ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କର ପାରିଭାଷିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ ବା ଅପବର୍ଗ ସମ୍ଭବ ବୋଲି 
ସେ ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଷୋଡ଼ଶ ପଦାର୍ଥ ସକଳକୁ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ସେଗୁଡିକ 
ହେଲା, ପ୍ରମାଣ, ପ୍ରମେୟ, ସଂଶୟ, ପ୍ରୟୋଜନ, ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବୟବ, ତର୍କ, 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ, ବାଦ, ଜଳ, ବିତଣ୍ଡା, ହେତ୍ଵାଭାଷ, ଛଳ, ଜାତି ଓ ନିଗ୍ରହସ୍ଥାନ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୌତମ ତାଙ୍କ ସୂତ୍ରରେ ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ସଂଶୟ, 
ତର୍କ, ବାଦ (ଏହା ଏକ ତାର୍କିକ ଆଲୋଚନାକୁ ବୁଝାଏ), ଜଳ ( ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତର୍କଦ୍ଧାରା 
ପରାଜିତ କରିବାର ମନୋଭାବ), ବିତଣ୍ଡୀ (କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ନ କରି ଅନ୍ୟର 
ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା), ଛଳ (ଅନ୍ୟର ମତଜନିତ ବଚନର କୌଣସି ଶବ୍ଦର ବହୁବିଧ 
ଅର୍ଥ ବାହାର କରି ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଭାବନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା), କାତି (କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସହ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବା ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦର୍ଶାଇ ସେହି ମତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା), 
ନିଗ୍ରହସ୍ଥାନ (କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵଚୂପକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ଅବବୋଧ କରିନଥୁବା 
ଦର୍ଶାଇ ଅନ୍ୟର ମତକୁ ଏଡ଼ାଇବା) ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଅବବୋଧକରି ସେ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ବୋଲି ଗୌତମଙ୍କର ମତକୁ ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଜଟିଳତା ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ¦ ମୋକ୍ଷ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ସବୁକୁ 
ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେ ଆଲୋଚନା କରିଥୁବା ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଜଟିଳତା ରହିଛି 
ତାହାକୁ ଏଠାରେ ବାଦ ଦେଇ ତାଙ୍କର ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକର ଆଧାର ଉପରେ ମୋକ୍ଷ 
ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରେ ! ଗୌତମଙ୍କ ମତରେ ମୋକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଧାନ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନ । ସୁତରାଂ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ତାହାର ଅନ୍ତିମ 
ପରିଣତି ସ୍ଵରୂପ ମୋକ୍ଷଲାଭ ହୋଇପାରିବ | କାରଣ ଏହାଫଳରେ ସକଳ ଦୋଷର ବିଲୋପ 
ସମ୍ଭବ ହେବ | ଦୋଷର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ସକଳ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅବସାନ ହେବ । ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ଅବସାନ ହେଲେ ଜନ୍ମ ହେବନାହିଁ । ଜନ୍ମରୁ ତ୍ରାହି ମିଳିବାଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ପୂର୍ଣ୍ଣଛେଦ 
ପଡ଼ିବ | ଏହି ଦୁଃଖରହିତ ଅବସ୍ଥା ହିଁ ହେଉଛି ଅପବର୍ଟ ବା ମୋକ୍ଷ । 
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ଥାସ୍ତନ ଦର୍ଶନର ନିରାଣ୍ମରକାକ ୯୩ 


ଗୌତମଙ୍କ ମତରେ ଅପବର୍ଗ ଲାଭ ପାଇଁ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ ଆବଶ୍ୟକ ବା 
ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଲାଭଦ୍ଵାରା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ କ୍ରମାନ୍ଵୟ ପରି ମୋକ୍ଷ 
ଲାଭ ହୋଇପାରିବ | ଗୌତମଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସହିତ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁଳନୀୟ 
ଓ ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ । କିନ୍ତୁ ଏହା ଏଠାରେ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ଗୌତମଙ୍କ ମତ ସହିତ ଉଦୟନ ମତର ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କାରଣ 
ଉଦୟନ ଇଶ୍ଵବରୀୟ ଉପାସନାକୁ ମୋଯ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦେଇଛନ୍ତି, 
ଗୌତମ ସେପରି କରିନାହାନ୍ତି । ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରବକ୍ତା ରାମାନୁଜ ମୋକ୍ଷଲାଭ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପାସନା ବା ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି, ଉଦୟନ 
ସେହିପରି ନ୍ୟାୟତଝବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଭିଭିଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ଅପବର୍ଗ ବା 
ମୋକ୍ଷଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ମୋକ୍ଷ 
ପ୍ରାପ୍ିପାଇଁ ଗୌତମ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାବେଳେ ଉଦୟନ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର 
ଦୂରୀକରଣ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ କିପରି ମିଳିପାରିବ ଯଦ୍ବାରା ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ 
ହେବ ଓ ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟକ୍ତି ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? ଏହି ସତ୍ଯଜ୍ଞାନ ସହିତ 
ଇଶ୍ଵର ଆରାଧନାର ସମ୍ମନ୍ଧ ରହିଛି କି ? 


' ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମତବାଦର 
ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ମତକୁ ଗୁରୁତ୍ଵଦେଇ ଭଶ୍ଵରବାଦ ବା ଅପବର୍ଗକୁ ଯୁକ୍ଧିଶୀଳ ଆଧାର 
ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଦତ୍ତ ଓ ଚାଟାର୍ଜୀ ତାଙ୍କର ରଚିତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୁସ୍ତକରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, “ ପରବର୍ଭୀ ନୈୟାୟିକଗଣ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଅବତାରଣା କରାଇ ମୋକ୍ଷକୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରାଇଛନ୍ତି ! ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣା ଲାଭଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରିଥାଏ ଓ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
କରୁଣା ନ ହେଲେ ଦର୍ଶନରେ ଆଲୋଚିତ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । କିନୁ ଏହି ମତ ନ୍ଯାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ଭୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି ମତ ମୁଳସୁତ୍ରରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ * ।” ତେବେ ଗୌତମ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ସହିତ ମୋକ୍ଷକୁ କିପରି ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିଛନ୍ତି 
ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ¦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
କରୁଣା ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନାବଶ୍ୟକ ଓ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ହିଁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଧାନ ଆଧାର, 
ତେବେ ଗୌତମଙ୍କ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ପ୍ରତୀତିର ଆଲୋଚନା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ ! 

ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଗୌତମଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଏକ ମୌଳିକ ଭିତ୍ତି ଅଟେ । 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରମା, ପ୍ରମାଣ, ପରତଃ, ପ୍ରାମାଣ୍ୟ, 
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୯୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଶଙଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ପ୍ରାମାଣ୍ୟଗ୍ରହ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ବୈଧ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରମା, 
ଜ୍ଞାନର ଆଧୀରକୁ ପ୍ରମାଣ, ବାହ୍ୟ ବୈଧତାକୁ ପରତଃ ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣକୁ 
ପ୍ରାମାଣ୍ଯଗ୍ରହ କୁହାଯାଏ । ସେହିପରି କୌଣସି ଜ୍ଞାନଲାଭ ବିଷୟରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପ୍ରମାତା, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନଲାଭ ହୁଏ ସେହି ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ପ୍ରମେୟ, 
ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ଲାଭ କରୁଥିବା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ପ୍ରମିତି ¦ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ, 

ଉପମାନ ଓ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟ- -ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଅନୁକମ୍ପାର କୌଣସି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ଏହି ପରଅରାର ଜଣେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାଷ୍ଯକାର ବାସ୍ଯାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା ଉପରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କଲାବେଳେ ଇଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ସେ ଅନୁଭବ 
ପରକ ଜ୍ଞାନକୁ ମୁଖ୍ୟଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାର ଆଧାରଗୁଡ଼ିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଯେଉଁ ଭାବବାଦୀମାନେ ଅନୁଭବ ପରକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ବୈଧତା ନେଇ 
ସଂଶୟବ୍ୟକ୍ତ କରିଥା'ନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବାସ୍ୟାୟନ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରି ଅନୁଭବ ପରକ ଜ୍ଞାନର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରମାଣ, ପ୍ରମାତା, ପ୍ରମେୟ 
ଓ ପ୍ରମିତି ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ପ୍ରତୀତି ଅଟେ ଓ ଏହାର ଆଧାରରେ 
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ସତ୍ୟଜ୍ଞାନର ଭତ୍ତ ନଭରକରେ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଯଦି ନ୍ଯୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ କେତେକ 
ପ୍ରମୁଖ ଭାଷ୍ୟକାର ଏକ ଅନୁଭବପରକ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଉପରେ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ କାହିଁକି ମୋକ୍ଷ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଛନ୍ତି ? 
ସତ୍ୟଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଯଦି ପ୍ରମାଣ ପଦ୍ଧତିଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ, ତେବେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ପରିଣାମ 
ଅପବର୍ଗ ହୋଇପାରିବ କି ? ଯଦି ଏହାର ଉତ୍ତର ସକାରାତ୍ସକ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି 
ଅପବର୍ଗ ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵହୀନ ହୋଇ ଯାଉନାହିଁ କି ? କେତେକ 
ସମାଲୋଚକ ଗୌତମଙ୍କର ସୂତ୍ରର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମୋକ୍ଷ ଯେ ଏକ କୃତ୍ରିମ ଭାବନା ତାହା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


ଡି. ପି ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପବର୍ଗ କିପରି ଏକ 
ମୌଳିକ ଭାବନା ନ ହୋଇ ଏକ କୃତ୍ରିମ ଭାବନା ଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ତାହାର କାରଣ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ୬ | ତାଙ୍କ ମତରେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ନିବନ୍ଧର ଉପକ୍ରମ ସହିତ 
ଉପସଂହାରର ସହମତି ରହିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସର ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ପରଞ୍ପରୀ 
ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟ ସୂତ୍ରରେ ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଟେ । ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରର 
ଆରମ୍ଭ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଓ ତର୍କଦୋଷଜନିତ ହେତ୍ଵାଭାସ ସଂପର୍କିତ 
ଆଲୋଚନାରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି ।! ସୁତରାଂ ଚଟ୍ଗୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ମତରେ ସୂତ୍ରର ଆରମ୍ଭ 
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ଆଚି କର୍ଖନରେ ନିରାଙ୍ମିରବାଦ ୯୫ 


ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ହେବା କେବଳ ଏକ ସମକାଳୀନ ପରମ୍ପରାଜନିତ ବିଧବକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରନ୍ତୁ ମୋକ୍ଷ ଉପରେ ସେପରି କିଛି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ଯଦିବି ନ୍ୟାୟସୂତରର ପ୍ରବକ୍ତା ଗୌତମ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବାସ୍ତବରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି କେହି ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, ତେବେ ଅନ୍ତତଃ ଏହି ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ମତ 
ତାଙ୍କ ମତଠାରୁ ଯେ ପୂଥକ୍‌ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ପରବର୍ଭୀ କେତେକ 
ଭାଷ୍ୟକାର ମୋକ୍ଷକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଯେପରି ଏକ ଅବଶୀାମ୍ଭାବୀ 
ପ୍ରତୀତି ନେଇ ଏହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି, ଗୌତମ ସେପରି କରିନାହାନ୍ତି | କାରଣ ତାଙ୍କର 
ସୂତ୍ରରେ ସେ ଜୀବାତ୍ଧା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଥବାବେଳେ ପରମାତ୍ସା ବିଷୟରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିନାହାନ୍ତି | ଫଳରେ ଅପବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପାସନା ଉପରେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିରର୍ଥକ ମନେହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଗୌତମଙ୍କ ମୁଳସୂତ୍ରଠାରୁ ପରବର୍ଭୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ | 


ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟ ଏକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମଙ୍କର ସୂତ୍ର ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ମତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜଣାପଡ଼େ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମୁଳସୁତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାବେଳେ କିମ୍ବା ଏହି ପରମ୍ପରାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ 
ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ମୂଳସୂତ୍ରର ଭାବନାଠାରୁ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ତାହା ମନେହୁଏ । 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ପରଂପରାର ଦାର୍ଶନିକ ଭଟ୍ଟ, ଉଦୟନ ଇତ୍ୟାଦି ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ବେଦକୁ 
ଇଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନେଇ ଏହାର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବେଦକୁ ଅନାଦି ଓ ଅପୌରୁଷେୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ବେଦ ଇଶ୍ଵରକୃତ ଓ ଅପୌରୁଷେୟ ଏହି ମତ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ମୀମାଂସା 
ମତରେ ବେଦର କୌଣସି ସ୍ରଷ୍ଟା ନାହାନ୍ତି ଏପରିକି ଲଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ, କାରଣ ଯାହା ସୃଷ୍ଟ-ଯାହାଦ୍ଵାରା ହେଉନା କାହିଁକି, ତାହା ଅନାଦି ବା ଅପୌରୁଷେୟ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ନ୍ୟାୟବୈଶେଷିକଗଣ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସକମାନେ ଏହାକୁ ଅନାଦି ଓ ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଏହା ଭଶ୍ବରକୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୀମାଂସୀ ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିନଥିବା ହେତୁ ବେଦକୁ ଭଶ୍ବରକୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଗୌତମ ଓ କଣାଦ ବେଦକୁ ଅନାଦି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିନାହାନ୍ତି, କାରଣ ଏକ ସାହିତ୍ୟିକ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥବା ଏକ ଶାସ୍ତକୁ ଅନାଦି ବା 
ଅପୌରୁଷେୟ କହିବା ଆଦୌ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ବେଦକୁ ଭଶ୍ଵରକୃତ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ବେଦ ମନୁଷ୍ୟକୃତ କିନ୍ତୁ 
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୯୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଶଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଏହା କୌଣସି ତୃଟି କରୁଥବା ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର କୃତି ହୋଇ ନ ପାରେ, ବରଂ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌- 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ରଷି, ମୁନି ବୋଲି ଖ୍ୟାତ — ସେହିଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍ଗଦ୍ଵାରା 
ବେଦର ରଚନା ହୋଇଛି ବୋଲି ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଥିବା ପ୍ରାମାଣିକତା ଓ ବେଦ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପ୍ରାମାଣିକତା ମଧ୍ଯରେ ବିଶେଷ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିନପାରେ, କାରଣ ଉଭୟ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ | ସୁତରାଂ ବେଦ ସଂପର୍କରେ 
କଣାଦ ଓ ଗୌତମ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ଏହି ମତ ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ମତଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ! କାରଣ ସେମାନେ ବେଦକୁ ମନୁଷ୍ୟକୃତ କହିବାବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦର ଅନୁଗାମୀଗଣ ବେଦକୁ ଭଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 

ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ପରେ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ 
ବେଦକୁ ଇଭଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଉଦୟନ ସେହିପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତା ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର ଜ୍ଞାନ ଅଭ୍ରାନ୍ତ, 
କାରଣ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ନିଃସୃତ | ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ପବିତ୍ର, ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଆସୁଥୁବା ଜ୍ଞାନ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ 1 ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାର 
ଓ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲାପରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ! କିନ୍ତୁ ଏହା ଯେ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ମୁଳସୂତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । 


ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁରୁ ଏହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଗୌତମ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ 
ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ବେଦର ଅଭ୍ରାନ୍ତତା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ବେଦକୁ ଅନାଦି, 
ଅପୌରୁଷେୟ, ଭଶ୍ଵରକୃତ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନେଇ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର ଅଭ୍ରାନ୍ତତାକୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହାର କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅସତ୍ୟ, ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ଏଥରେ 
ପୁନରୁକ୍ତି ଅଛି ଇତ୍ୟାଦି କାରଣ ଦେଇଥାନ୍ତି | ଏହି କାରଣଗୁଡ଼ିକର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ପାଇଁ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଧ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଆସ୍ତିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକଟା 
ସହମତି ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ ! ଅବଶ୍ୟ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ 
ମତବାଦର ଦାର୍ଶନିକ ବା ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ବହୁବିଧ ମାନଦଣ୍ଡର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥା'ନ୍ତି | 
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ଆ୍ଚିଳ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଣ୍ମରବାଦ ୯୭ 


ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ଭାଷ୍ୟଯକାର ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଗୌତମ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଦିବ୍ୟ ବା ଇଶ୍ଵରୀୟ 
କାରଣ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗୌତମ ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ମନ୍ତ୍ର ବା ଆୟୁର୍ବେଦର 
ବୈଧତାକୁ ଯେଉଁ ଭିତ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ବେଦକୁ ମଧ୍ଯ ସେହି ଭିତ୍ତିରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ବାସ୍୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଏହି ଯେଉଁ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏହି ଦର୍ଶନର 
ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ଵାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ ! କାରଣ ଏଠାରେ 
ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ କେତେକ ମାନଦଣ୍ଡ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ମନ୍ତ୍ରର ବିବିଧ ଅର୍ଥ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନ୍ତ୍ରକୁ ମନ୍ତ୍ରତନ୍ତ୍ର ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଉଛି । 
ଆୟୁର୍ବେଦରେ ବେଦ” ଶବ ସନ୍ଧିହିତ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ଏହା ବେଦର ଅଂଶକୁ ବୁଝାଉ 
ନାହିଁ; ବରଂ ଏକ ଚିକିତ୍ସା ବା ଭେଷଜ ବିଜ୍ଞାନକୁ ହି ବୁଝାଉଛି । ଅବଶ୍ୟ ଆୟୁର୍ବେଦକୁ 
କେତେକ ଅଥର୍ବ ବେଦ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ କରାଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଚରକ ଓ ସୁଶ୍ରତ ଯେ କି 
ଆୟୁର୍ବେଦ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବର୍ଉକ ଅଟନ୍ତିୟ ସେମାନେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ଭେଷଜ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଅଥର୍ବବେଦର ଅଂଶ ବିଶେଷ ବୋଲି ନେବେ ନାହିଁ । ବେଦ ଯେପରି ଶୁତି ଶାସ୍ତ୍ରଭାବେ 
ପରିଗଣିତ, ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆୟୁର୍ବେଦକୁ ବେଦର ମାନ୍ୟତା ଦେବାରେ ଅନେକ ବିରୋଧ 
କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 


ବାସ୍ଥ୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଅନୁଭବଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ, କାରଣ 
ସେ ତାଙ୍କର ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ୟକୁ ଜଣାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଏହି ଯେଉଁ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି ତାହାର ପରିଣାମ କୌତୂହଳପ୍ରଦ | ବାସ୍ସ୍ୟାୟନଙ୍କ ମତରେ ଆୟୁର୍ବେଦର ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ 
ଏହାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଅଭିଳଷିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇ ଉଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରୁଥିବାରୁ ଏହାର ବୈଧତା ସ୍ବୀକୃତ | ସେହିପରି ମନ୍ତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ଦିଗରେ ଏହା ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯଦି ତାହା 
ଏହା ସାଧନ କରିଥାଏ, ତେବେ ଏହାର ବୈଧତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ | 

ସୁତରାଂ ମନ୍ତ୍ର ବା ଆୟୁର୍ବେଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରୋପ କରାଯାଉଥୁବା ବୈଧତା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଏହା ପ୍ରଦାନ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଆଶ୍ରା କରିଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୈଧ ! ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଯେପରି କୌଣସି ବିଶେଷଜ୍ଞଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସମାଜର ହିତ ପାଇଁ 
ଅଭିପ୍ରେତ, ସେହିପରି ବେଦର ଜ୍ଞାନସକଳ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଚାରଶୀଳ ମନନ 
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୯୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛ୩ଖ଼ୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଵ୍ମରଚବାଜଦ 


ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଉଦୂତ ଓ ସମାଜର ବୃହତ୍ତର କଲ୍ୟାଣ ଦିଗରେ ପ୍ରଦତ୍ତ | ନିର୍ଭରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ଯେ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ରଷି ବୋଲି ଆଖ୍ୟାୟିତ । ଯାହାଙ୍କଠାରୁ 
ବେଦ ନିଃସୃତ ସେ ହିଁ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ଦ୍ରଷ୍ଟା । ସୁତରାଂ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଓ ଆୟୁର୍ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତା ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଗୌତମଙ୍କର ପ୍ରାମାଣିକତାର ମାନଦଣ୍ଡ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କର 
ଭାଷ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ କେତେକ ଲକ୍ଷଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ | କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ପରୀକ୍ଷିତ ବା ମନନଶୀଳ ବିଚାରବଵୋଧ, ଯାହା ସମାଜ ପାଇଁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଓ ଯାହା ସମାଜର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ, ତାହାହିଁ ପ୍ରାମାଣିକ ଜ୍ଞାନ ! ବେଦଜ୍ଞାନ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମୀଚୀନ କି ? ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ବେଦର 
ଅଭ୍ରାନ୍ତତା ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶୃରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅଟେ | ଉଦୟନ ଓ ବାଚସ୍ପତିଙ୍କ ପରି ଲଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବେଦରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଆଧାରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! କିନୁ ଗୌତମଙ୍କ 
ମତରେ ବେଦର ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଜାଗତିକ ଜ୍ଞାନ ସଦୃଶ 
ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅବଦାନ, ଏହାର କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ । ବାସ୍ୟାୟନ 
ବେଦମନ୍ତ୍ରର ରଚନୟିତାମାନଙ୍କୁ ' ମନ୍ତ୍ରଦରଷ୍ଟାଗଣ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ କୌଣସି 
ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସୁଚନା ନ ଦେଇ ବଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ” ବୋଲି କହିବାଦ୍ଵାରା ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 
ବେଦର ସୃଷ୍ଟି “ ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବୋଲି କହିବାଦ୍ଵାରା ବାତ୍୍ୟାୟନ ଏହାର ଭଶ୍ବରୀୟ 
ପରିପ୍ରକାଶ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଗୌତମ ବେଦର ରଚନା 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ ଛଶ୍ଵର ପ୍ରାମାଣ୍ୟାତ୍‌' ପରିବର୍ଜେ ଆପ୍ର ପ୍ରାମାଣ୍ୟାତ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
କେତେକ ଗବେଷକ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳସୂତ୍ୁ ଓ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ବେଦ ଓ ଭଶ୍ବର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଏହିସବୁ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ଅନୁମାନ କରିବା 
ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ନୁହେଁ ଯେ, ମୂଳସୂତ୍ରରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ନ ଥିବା ଭଶ୍ଵରବାଦକୂ ପରବର୍ଭାୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରର ପ୍ରଣେତା ଗୌତମ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ସୂତ୍ରର ପ୍ରଣେତା କଣାଦ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ସେମାନଙ୍କ ଦୀର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ 
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ଆ୍ଚିକ ଦର୍ଣଖନରେ ନିରାଣ୍ମରବାଦ ୯୯ 


କରିନାହାନ୍ତି | ସେହି ପର୍ଚରାର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ମଧ୍ଯ ମୂଳସୂତ୍ରର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭାବନା ସକଳକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜର ଭାଷ୍ୟମାନ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସୂତ୍ର ଓ ଭାଷ୍ୟ 
ପରଖ୍ପରାର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ କେତେକ ଭାଷ୍ୟକାର ମୂଳସୂତ୍ର ଭାବନାଠାରୁ ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରେ ସ୍ଥାନିତ 
କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ନ୍ୟାୟ“ଂବୈଶେଷିକ ପରଞ୍ଚରାରେ ଉଦୟନ, ବାଚସ୍ପତି ଓ ତାଙ୍କ 
ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଛଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସେଥୁପାଇଁ 
ମୁଳସୂତ୍ରର ଭାବନାକୁ ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ଆତ୍ସାକୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ପରମାତ୍ଛାଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ କରୁଣାଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ 
ବା ଅପବର୍ଗ ମିଳିପାରିବ ବୋଲି ଭାବିବା ଓ ବେଦ ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ନିଃସୂତ ବୋଲି 
ଧରିନେବା ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ଲେଖା ଜରିଆରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଭିତରକୁ ଆସିବା 
ଦେଖାଯାଏ, ଯଦିବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ମୂଳସୂତ୍ରରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ମୂଳ 
ସୂତ୍ର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନର ସମୀପବର୍ଭୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ କାଳର 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଛଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ମୂଳସୁତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦର ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ 
କ'ଣ ଏହା ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରବର୍ଉୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଯଦି ଭତଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ମୂଳ 
ସୂତ୍ର କ'ଣ ସେଥୁପାଇଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଭିତ୍ତି ଯୋଗାଇଛି କି ? ମୁଳସୂତରର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରଛନ୍ନ ଭାବରେ ଥବା ହେତୁ ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଏହାକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
ଭାବରେ ବିକାଶ କରାଇଛନ୍ତି କହିବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ କି ? 


ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ଉଭୟ ସୂତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରୟୋଗ 
ନେଇ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏକ ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ସମଗ୍ର ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ କଣାଦ “ଇଶ୍ଵର” ଶବ୍ଦ 
ଥରଟିଏ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରିନାହାନ୍ତି | କଣାଦ ଭତଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ତ ଦୂରର କଥା, ଲଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ ଥରଟିଏ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରିନାହାନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଥବା ତତ୍ତ୍୍‌ ମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ଆଚାର ସଂହିତା 
ଇତ୍ୟାଦି ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଯେଉଁ ସୂତ୍ର ସକଳରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ତାହାର ସାମଗ୍ରିକ ରଚନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ବା ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର କୌଣସି ପ୍ରତିଫଳନ ନ ଥିବା ଏକ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ | ପରନ୍ୁ ଏହି ଭିତ୍ତି ଆଧାରରେ କଣାଦ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନ୍ତତଃ ଯେ ଏକ ସଂଶୟବାଦୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ | 
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୧୦୦ ଭାରତାୟ ମାନସ : ଲଙମରବାକ ବନାମ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ 


ଭଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କର ନୀରବତା ସଂଶୟବାଦ ଓ ଏପରିକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଯେ ସମର୍ଥନ କରେ ତାହା କେତେକ ଲେଖକ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ବେଦର ରଚନା ନେଇ 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ବୈଶେଷିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥଲେ 
ମଧ୍ଧ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବୈଶେଷିକ ଭାବଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥବା ଦାସଗୁପ୍ତ ସୂଚାଇଛନ୍ତି" । 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । ବିଶେଷକରି ଯଜ୍ଞ, କର୍ମଫଳ, ଅଦୃଷ୍ଟ ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମୀମାଂସାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସାମସମୟିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନଧାରାକୁ ଏପରି ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା 
ଯେ କଣାଦ ସମ୍ଭବତଃ ମୀମାଂସା ସିଦ୍ଧାନ୍ତଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି 
ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରି ନାହାନ୍ତି । ଜୈମିନି ଓ କଣାଦଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟକୁ ଦାସଗୁପ୍ର କିଛିଟା ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା 
କରି କଣାଦଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଜୈମିନିଙ୍କ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ଯେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ରହିଛି 
ଏହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ର ଭଶ୍ଵର ଭାବନାପ୍ରତି ବିମୁଖ ବା ଉଦାସୀନ ରହିବା 
ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣକୁ ଜୈମିନିଙ୍କର ରଚିତ ମୀମାଂସା ସୂତ୍ରର ପ୍ରଭାବ 
ବୋଲି ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟ ମଧ୍ଯ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ° । 

ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ର କିନ୍ତୁ କିଛିଟା ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । 
ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ପାଞ୍ଚଶହ ଅଠେଇଶଟି ସୂତ୍ର ରହିଛି ଓ ଏହି ସୂତ୍ର (aphorism) ମଧ୍ଯରେ 
ମାତ୍ର ଥରଟିଏ ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି * | ଏହି ପ୍ରୟୋଗ କେବଳ ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ମତର ଖଣ୍ଡନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୋଇଛି | ଯେଉଁମତର ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇଛି ତାହା ହେଲା, 
“ ମଣିଷର କର୍ମ ସୃତଃ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ନ ଥାଏ | କର୍ମରୁ ସୃଷ୍ଟ କର୍ମଫଳ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ବାରା 
ସାଧୂତ ହୋଇଥାଏ ।” ଏହି ମତର ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ¬ ଏହି ମତ କେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଦ୍ଧାରା 
ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି ଯାହାକୁ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରରେ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ? 
ଉଲ୍ଲିଖଲତ ବକ୍ତବ୍ୟଟି ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କମର ଫଳଦାତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 

ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି, କର୍ମର ଫଳ ଫଳିବାରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କର କିଛି ଭୂମିକା ନାହିଁ 
ତାହା ଗୌତମ କେଉଁ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ୨ ଗୌତମ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି, “ ମଣିଷର କର୍ମ ଅଭାବରେ କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନ ଥାଏ (୪.୧.୨୦) ।” 
ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମଫଳଜନିତ ପରିଣାମର ଆଧାର କର୍ମ ହିଁ ଅଟେ | ପୁନଶ୍ଚ ପରବର୍ଭ୍ୀ ସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
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ଆ୍ଚିକ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଣ୍ଧରବାକ ୧୦୯୧ 


ଅଛି, “ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ ( ୪.୧. ୨୧) ।” ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବାରୁ କୌଣସି ସୂତ୍ରର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ବାପର 
ସଂଗତି ସହ ବୁଝିବାକୁ ହୋଇଥାଏ | ସୁତରାଂ ଏହାର ବିସ୍ତାରିତ ଅର୍ଥଟିକୁ ଏପରି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଏ, “ ଏହାଦ୍ଵାରା (ମଣିଷର କର୍ମଦ୍ଵାରା) ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥୁବାର (କର୍ମଫଳ ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହେଉଥିବାରୁ) ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ (ରଶବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ) ।” 

ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରରେ ଯେଉଁଠି ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ତାଂର 
ପରେ ପରେ ଗୌତମଙ୍କର ଏହିସବୁ ମତ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୌତମ କର୍ମବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭଶଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ନେଇ ରହିଥବା ମତକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ତାକୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 
କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ି ହେବାରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି କି ନାହିଁ ଏହି ସମସ୍ୟାଟି 
ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଇଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ମତରେ, ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ତ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଆଦୌ କୌଣସି 
ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ | ଯେଉଁମାନେ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ 
କର୍ମରୁ ସ୍ଵତଃ କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନ ଥାଏ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିବା ସହ ଇଶ୍ଵର 
ନିୟାମକ ଭାବରେ କର୍ମର ସମତୁଲ୍ୟ ଫଳ ସୃଷ୍ଟି କରିଥା'ନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ରାମାନୁଜ ଓ ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏହି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭୂମିକାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଜୈମିନି ଓ 
ଗୌତମଙ୍କ ପରି ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି କର୍ମଫଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ କର୍ମର ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ହିଁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଗୌତମ 
ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଭଶ୍ଵରବାଦ 
ଜନିତ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ, ପରନୁ ଏକ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ଭାବନାକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ ସେ ସୂତ୍ରର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ' ଇଶ୍ଵର” 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ କଣାଦ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରରେ 
ରଶ୍ବର ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନ ଥିବା ବେଳେ ଗୌତମ ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦକୁ ଥରଟିଏ ମାତ୍ର ଏକ 
ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ ନେଇ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏଥରରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ, 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମୂଳସୂତୁରେ ଯେଉଁସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ଧର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରବାଦଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ଥାନ ପାଇ ନାହିଁ । 

ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ମୂଳସୂତୁରେ ଯେତେସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଓ ଏପରିକି ଛଶ୍ବରଙ୍କ 
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୧୦୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛମ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଷ୍ମରବାଦ 


ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 
ଯେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ |! ଅବଶ୍ୟ ପରବର୍ାୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶ୍ଲେଷଣ ସମୟରେ ଯେଉଁସବୁ ତାର୍ବିକ ସମସ୍ୟାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାକୁ ସମାଧାନ କରିବାପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଣିଛନ୍ତି | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ 
ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ବାରା ନାନା ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଅବତାରଣା 
କରାଯାଇଛି ଓ ଏହା ସହିତ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ ବା ମହତ୍ତ ପ୍ରତିପାଦନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାର ଆସ୍ତିକ ଭାବଧାରା କ୍ଷେତୁରେ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକର 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ବସୁସ୍ବାତନ୍ତ୍ଯୟବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ସହ ଏହାର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ବସ୍ତୁବାଦର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀପବର୍ଭୀ ବୋଲି ମନେହୁଏ | ଏହି ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା 
କରି କେ. କେ. ମିତ୍ତଲ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ, ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ଅନେକାଂଶରେ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭାବଧାରା ବା ସଂପ୍ରଦାୟରେ କେତେକ ଅଣଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା 
ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ (ତାହାହିଁ ପ୍ରାଚୀନ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ମାନସିକତା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ) ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ଯେ ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରିଭାଷାରେ 
ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହଭାବେ କୂହାଯାଇପାରେ ବୋଲି ମିତ୍ତଲ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି" । ସେହିପରି ବୁଲକେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ତୁଳନାରେ ଏହି ସିଷ୍ଟମ୍‌ ଦୃୟ ଅଧ୍ବକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଆସ୍ତିକ ଭାବଧାରା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନ୍ୟାୟଓ-ବୈଶେଷିକ ଅଧ୍ଵକ ନିରପେକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ଅଟେ, କାରଣ ଏହା ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ବା 
ପରଂପରାଦ୍ଵାରା ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି? । 

ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରବିମର୍ଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ସହ ସୁସଂଗତ ଅଟେ | ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, 
ତତ୍ତ୍ରମୀମୀଂସା ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା ଜନିତ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାରେ 
ଭଶ୍ଵବିର ଭାବନାର ଯେ କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ତାହା ଏହି ଦର୍ଶନମାନଙ୍କର ସୂତ୍ର 
ଦର୍ଶନରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସ୍ତରରେ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନକରେ | ଆଜକୁ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଚାରବିମର୍ଶର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା ସେସବୁ ଯେ ଅନେକାଂଶରେ ଭଶ୍ବରୀୟ 
ଭାବନାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଆଧାରରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା ଏହା ଏକ 
ଗୌରବାବହ ବୌଦ୍ଧିକ ଏତିହ୍ୟର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ |! 
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ଥଶ୍ତିକ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୦୩ 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମସୂଚୀ 
୧. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧୟାୟ ¬ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଆଥେଇଜିମ୍‌ : ଏ ମାର୍କସିଷ୍ଠ ଆନାଲିସସ୍‌, ପୃଷ୍ଠା 
୭୪, ୭୫ | 
୨. ଉପର ସୁଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୂଷ୍ଠା - ୮୨ | 
୩. ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୮୩ | 
୪. ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ¬ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପୂଷ୍ଠା୪ ୨୮ | 
୫. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠାଂ ୨୩୬ 1 
୬. ଏଫ୍‌, ମାକ୍ଟମୁଲୁର, କଲେକ୍ଟେଡ୍‌ ୱାର୍କସ, ଖଣ୍ଡ ୧୯, ପୃଷ୍ଠା - ୨୧୦ | 
୭. ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୧୨ | 
୮. ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକ୍ତିଷ୍ଠନଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୪୨୭ | 
୯. ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ, ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା+୪୦ ୨, ୪୦୩ | 
୧୦. ଏସଂ.ଏନ୍‌, ଦାସଗୁପ୍ତ, ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠାଂ୩୦୬ | 
୧୧. ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୮ ! 
୧୨. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟୟ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୯୭, ୩୦ ୨ | 
୧୩. ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୬୬ | 
୧୪. ଯଦୁନାଥ ସିହ୍ଵା - ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମଖଣ୍ଡ , ପୃଷ୍ଠା -୪ ୮୧ ¦ 
୧୫. ଡି.ଏମ୍‌. ଦତ୍ତ ଓ ଏସ୍‌.ସି. ଚାଟର୍ଜୀ - ଇଶ୍ପିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପୃଷ୍ଠା ୨୩୫ | 
୧୬. ଡ଼ି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୩ | 
୧୭. ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୪ | 
୧୮. ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ : ଏ ହିଝ୍ପି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୮୦ | 
୧୯. ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୂଷ୍ଠା - ୨୮୦-୨୮୫ | 
୨୦. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୪ | 
୨୧. ନ୍ଯାୟସୂତ୍ର - ୪.୧.୧୯ | 
୨୨. ରାମାନୁଜଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଭାଷ୍ୟ - ୩. ୨.୪୦ | 
୨୩. ଶ୍ରଙ୍ରଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଭାଷ୍ୟ - ୩. ୨.୩୮ | 
୨୪. କେ.କେ. ମିତ୍ତଲ - ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ିଆନ୍‌ ଅଟ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୦୩ | 
୨୫. ଏସ.ଜେ.ସି. ବୂୁଲ୍‌କେ, ଦ.ଥେଇଜିମ ଅଫ୍‌ ନ୍ୟାୟ - ବୈଶେଷିକ : ଇଟ୍‌ସ ଅରିଜିନ୍‌ ଏଣୁ 
ଆଲି ଡେଭଲପ୍‌ମେଣ୍ଟ 
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ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥ୍‌ବା ଯେଉଁ 
ବୈଚାରିକ ପରମ୍ପରାଟି ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଥିଲା, ତାହା 
ନାନ୍ତିକ ଦର୍ଶନ” ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ଚରାଟି ଯେପରି ବିଭିନ୍ନ ମତର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ନାସ୍ତିକ ପରଅ୍ଚରାଟି ମଧ୍ୟ ସେହିପରି କେତେକ 
ମତର ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନାକୁ ନେଇ ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ବିଶେଷକରି ନାସ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତିନୋଟି ମତବାଦ, ଯଥା ¬ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବା ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ 
ସର୍ବଦା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନ କରି 
ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାମାନଙ୍କରେ ମନନ ବା ବିଚାରବୋଧର ପ୍ରଭୁତଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉ୍କସର୍ଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥାଏ । ଅବଶ୍ଯ ଏଥରରୁ ଏହା ବୁଝିବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ ଯେ କେବଳ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନମାନ ବିଚାରବୋଧର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ପରନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବିଚାରବୋଧର ମହତ୍ତ୍ଵ କୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଚାରଧାରାର ସୂତ୍ର ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି, ତର୍କ, ମନନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେପରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ତାହା ଏହି 
ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ମହାନ୍‌ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଦର୍ଶନଧାରାର ଏତିହାସିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି, ତାହା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଆସିଛି । ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାଟି ମଧ୍ୟ ଭାରତୀୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଛି | ବିଶେଷକରି ବେଦଙ୍ଞାନ 
ଆପ୍ର ଓ ଏହା ଅକାଟ୍ୟ ¬ ଏହି ଭାବନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଦାର୍ଶନିକଚିନ୍ତନଜନିତ 
ପରମ୍ପରା ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ଆଜକୁ ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ 
ଯେତେବେଳେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କୌଣସି ଭିଜି ନେଇ ନ ଥଲା, ସେତେବେଳେ 
ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଉଠାଇ ତାହାର ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ ଅନୁଶୀଳନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହେବା 
ସଭ୍ୟତାର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଘଟଣା ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ । 
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ନାନ୍ଚିଜ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣଧରବାକ ୧୦୫ 


ବିଶେଷତଃ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ତ ଆଚାର ଇତ୍ୟାଦି ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୈନଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ଏକ ବିପ୍ଲବାତ୍ଧକ ଭାବନା ଅଟେ । ଏହି ଭାବନା 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସର ଦୁଇ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚିତ ହେବା 
ବିଷୟରେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ବିଗତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ସହ ସଂପୃକ୍ତ 
ଥିବା କେତେକ ପ୍ରମୁଖ ମତବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କିପରି ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଭାବେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି, ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର 
ମତବାଦମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କିପରି ଏକ ସୁସଂଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି, ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯିବ | ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ 
ଲୋକାୟତ ମତବାଦମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିଫଳନ ଏଠାରେ ଆମର 
ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ | 


୪.୧ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 


ଜୈନ ଧର୍ମ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଧର୍ମ ଭାବେ ଏହାର ଉତ୍ପତ୍ତି 
ସମୟରୁ ରହିଆସିଛି । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ନାନା ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ତା୍ତବିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳର ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ବ ହୋଇଛି । ଏହା ଜୈନ 
ଦର୍ଶନ ସୁତରାଂ ଜୈନ ଧର୍ମ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇରହିଛି । ଏହି ଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍‌, ଆଚାର, ତର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏଠାରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରିଛି ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମାତ୍ର 
ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇପାରେ । 

ଜୈନଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ପାଭାବେ ବର୍୍ଧମାନ ମହାବୀରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ! 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ମହାବୀର ହେଉଛନ୍ତି ଜୈନ ମତର ଅନ୍ତିମ ପ୍ରବର୍ଭକ । 
ଧର୍ମ ପ୍ରବର୍ଭକଙ୍କୁ ଜୈନ ପରିଭାଷାରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର କୁହାଯାଏ । ମହାବୀରଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ତେଇଶ 
ଜଣ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଏହି ଧର୍ମର ଭିଭିପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପନା କରିଥିଲେ | ମହାବୀରଙ୍କର ପୂର୍ବ ତୀର୍ଥଙ୍କର 
ଥିଲେ ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ଓ ସେ ଏକ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ମହାବୀରଙ୍କ 
ଜନ୍ମର ୨୫୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ସେ ବଞ୍ଚୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବବର୍ଭା 
ଅନ୍ୟ ବାଇଶ ଜଣ ତୀର୍ଥଙ୍କରଙ୍କର ଏତିହାସିକ ସ୍ଥିତି ନେଇ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର 
ନାହିଁ, ଯଦିବା ଜୈନଧର୍ମରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ 
ରଷଭଦେବ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଥମ ଓ ମହାବୀର ଅନ୍ତିମ ପ୍ରବର୍ଭକ ଅଟନ୍ତି । ଏତିହାସିକ 
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ପୁଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଦେଖୂଲଲେ ମହାବୀର ଥୁଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଓ ସାମସମୟିକ । 
ସୁତରାଂ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ଏକ ସମୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀ.ପୁ. ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥିଲା । କିନ୍ତୁ ଜୈନଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ଧର୍ମ 
ସନାତନ; କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ତୀର୍ଥଙ୍କରଗଣ ଧର୍ମର ସତ୍ୟକୁ ସାଧାରଣରେ ଉନ୍ମୋଚିତ 
କରିଛନ୍ତି । ରଷଭ ଓ ବର୍ମାନ ମହାବୀର ସେହିପରି ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ତୀର୍ଥଙ୍କର, ଯେଉଁମାନେ 
ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ବାଣୀକୁ ଏ ଯୁଗରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣିଛନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ଏହି ଧର୍ମ 
ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି, ଯଥା ଶ୍ବେତାମ୍ବର ଜୈନ ଓ ଦିଗମ୍ବର ଜୈନ । 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଦୂଇ ସଂପ୍ରଦାୟ ଏହି ଧର୍ମର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, କିନୁ 
କେବଳ କେତେକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଥକ୍‌ ଭାବନା ପୋଷଣ 
କରନ୍ତି । ଦିଗମ୍ବରମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ, ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ସନ୍ଧ ବା ତୀର୍ଥଙ୍କରଗଣ 
କୌଣସି ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଜୀବନଧାରଣ କରିଥା” ନ୍ତି କୌଣସି ସନ୍ଧ ସଂପତ୍ତିର ଅଧ୍ୂକାରୀ 
ହେଲେ କିମ୍ବା କୌଣସି ବସ୍ତ୍ରଧାରଣ କଲେ ମୁକ୍ତି ପାଇବେ ନାହିଁ ଓ କୌଣସି ନାରୀ ମୁକ୍ତି 
ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ଦିଗମ୍ବରମାନେ ଧର୍ମର ଯେଉଁସବୁ ଶାସ୍ତକୁ ଆଧାର କରି ଏହିସବୁ ବିଶ୍ଵାସ 
ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଦିଗମ୍ବର 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଉତ୍ପତ୍ତି ଶିବଭୂତି ( ପ୍ରଥମ ଶତାରୀ) ଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଶ୍ବେତାମ୍ବର 
ଜୈନମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଦିଗମ୍ବରମାନେ ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ବରଂ ସେମାନେ ଜୈନଧର୍ମର ମୁଳ ଆଦର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଶ୍ବେତାମ୍ବର 
ମତବାଦ ମହାବୀରଙ୍କ ପରେ ଅଷ୍ଟମ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର ଭଦ୍ରବାହୁଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ଧର୍ମୀୟ ଶୁଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ଦିଗମ୍ବରମାନେ କଠୋର ବ୍ରତାବଲମ୍ପୀ 
ହୋଇ କଙଟ୍ଟରପନ୍ଧୀ ହେବାବେଳେ ଶ୍ବଵେତାମ୍ଭଚରମାନେ କେତେକ ପରିବର୍ଭନକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଶ୍ବେତାମ୍ଚରମାନେ ଧଳାବସ୍ତ୍ ପରିଧାନ କରନ୍ତି | ଶ୍ବେତାତ୍ବର ସଂପ୍ରଦାୟର 
ସାହିତ୍ୟରାଜି ତୁଳନାରେ ଦିଗମ୍ବରମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ଯକୃତି ଅଧକ ପ୍ରାଚୀନ ମନେହୁଏ । 
ଅବଶ୍ୟ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ଭାବନା ବା ଆଚରଣର ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଜୈନଧର୍ମରେ ୮୪ଟି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ବୋଲି 
ଗବେଷକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଛା ଭାବରେ ପରିଚିତ | ଶ୍ବେତାମ୍ବର ଓ 
ଦିଗମ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଜା ରହିବା ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ମହାବୀରଙ୍କ ପରେ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ସନ୍ଧମାନଙ୍କର ନାମ 
ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ବିଭିନ୍ନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସନ୍ଧମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଷ୍ମିଷ୍ଠ କରି 
ସେସବୂରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥା'ନ୍ତି | 

ଜୈନଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପରେ ଏହାର ଦର୍ଶନ, ଆଚାର, ସନ୍ଧମାନଙ୍କର ଜୀବନୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ସାହିତ୍ୟମାନ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଲା । ଏହାର ଆରମ୍ଭ 
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ନାନ୍୍ଚିଳ କର୍ଖନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୦୭ 


କାଳରେ ଯେଉଁସବୁ ଗ୍ରନ୍ମରାଜି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ସେ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ କାଳକ୍ରମେ ବିସୃତ ବା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ବିଶେଷକରି ଚତୁର୍ଦଶ ପୂର୍ବ ଓ ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗ ଏହାର ସବୁଠାରୁ 
ପ୍ରାଚୀନତମ କୀର୍ଭି । କିନ୍ତୁ ଚତୁର୍ଦଶ ପୂର୍ବ ପରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା | ସୁତରାଂ ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗ 
ଜୈନଧର୍ମର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନତମ ଶାସ୍ତ୍ରଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ । ଦିଗମ୍ବରମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହି 
ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗର ମୁଳଗ୍ରନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, ସଂପ୍ରତି ଏହି ନାମରେ ଯେଉଁ ଗ୍ରନ୍ନ 
ରହିଛି ତାହା ମୌଳିକ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି ମୂଳ ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଧ ସକଳକୁ ଆଧାରକରି ବହୁ 
ଭାଷ୍ୟ, ଟୀକାର ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ଯରାଜି ରହିଛି । ଜୈନଧର୍ମର ବିଚାର ଆଧାରରେ ବହୁ 
କାବ୍ୟ, କବିତା, ନାଟକ ଇତ୍ଯାଦି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ବିପୁଳ 
ସାହିତ୍ୟର ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ଆରମ୍ଭ କାଳରେ ଜୈନଦର୍ଶନ ବା ଧର୍ମର ସାହିତ୍ୟ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଓ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ବର୍ଭମାନ ଉପଲବ୍‌ଧ ହୋଇପାରୁଥବା କେତେକ କୃତି ମଧ୍ୟରେ 
ବିଶେଷାଭ୍ୟଷ୍ୟକଭାଷ୍ୟ, ଜୈନବର୍ଭିକା ଓ ଏହା ଉପରେ ସାନ୍ତାୟାଚାର୍ଯ୍ୟ, ନେମିଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ଭାଷ୍ୟ ଅଧୂକ ଆଦୃତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ | ସେହିପରି ମାଲ୍ଲିସେନଙ୍କର ସ୍ୟାଦ୍‌ବାଦମଞ୍ଜରୀ, ସିଦ୍ଧସେନ 
ଦିବାକରଙ୍କର ନ୍ୟାୟାବତାର, ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ମୁଖସୂତ୍ର ଲଘୁବୃତ୍ତି, ପ୍ରଭାଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ପ୍ରାମେୟକମଳ ମାର୍ତଣ୍ଡ ହେମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ଟ ଦେବସୂରୀଙ୍କର ପ୍ରମାଣନୟତକ୍ତଵ 
ଲୋକାଳଙ୍କାର ସର୍ବାଦୃତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ ! ଏସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧ ଆଜକୁ ପ୍ରାୟ ୭୦ ୦/୮୦୦ ବର୍ଷ 
ତଳେ ରଚିତ ହୋଇଥଲା | 


ଜୈନଧର୍ମର ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଏହା ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଧର୍ମ | ସମ୍ଭବତଃ 
ପୃଥବୀର ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଇତିହାସରେ ଏହା ଏକ ଅଭିନବ ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟକ୍ତ 
ହେବନାହିଁ । ଭିଶୁର-ଭାବନା ଧର୍ମାୟ ମାନସିକତାର ଏକ ଅବିଛେଦ୍ଯ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଥବା 
ବେଳେ ଜୈନଧର୍ମ ଏହାର ତାର୍ଵିକ ଓ ନୈତିକ ଆଧାରକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ରୂପ ଦେବାରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ନ ଦେବା ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ ଅଟେ | ଅବଶ୍ଯ ଜୈନଧର୍ମ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଧର୍ମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ପରିଭାଷାରେ ନିରୀଶଵରବାଦ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଆଧାର ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ତାହା ଜୈନଧର୍ମରେ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ । ବରଂ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥିବା 
କେତେକ ଅଲୌକିକ ଭାବନା, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଶ୍ଵାସ, ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ବ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତୀତି ସକଳ ମଧ୍ଯ ଜୈନଧର୍ମରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସୁତରାଂ ଜୈନଧର୍ମ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଗ୍ରହଣ ନ କରି ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ତରରେ ଅଲୌକିକ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | 
କାରଣ ଏହାହିଁ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ଧର୍ମାୟ ମାନସିକତା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ତଥାପି 
ଏ ସତ୍ତ୍ଵେ ଜୈନଧର୍ମ ତା'ର ବୌଦ୍ଧିକ, ତାର୍ଵିକ ଓ ନୈତିକ ବିଚାର ସକଳକୁ ବିକଶିତ 
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୧୦୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାହ୍ଧରବାଦ 


କରାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏକ ବିପ୍ଲବାତ୍ଵକ ବିଚାର କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 

ଜୈନଧର୍ମର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର 
ବିକାଶ ହୋଇଥଲା, ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ତାହାହିଁ 
ଏଠାରେ ମୁଖ୍ୟ ଆଲୋଚ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ । ଧର୍ମୀୟ ଭାବନା ହେଉ ବା ଶୁଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନ ହେଉ ¬- ଦୂଇଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଅତି ସାଧାରଣଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ ! ବିଶେଷତଃ ଲଶୃବରଙ୍କ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଓ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବରେ 
ଅବଧାରଣା କରାଯାଇଥାଏ; କିନ୍ତୁ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ତାର୍ଵିକ ଓ ନୈତିକ ବିଚାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏହାର 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି | ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ ଜୈନଦର୍ଶନର କେତେକ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ଓ ଟୀକାକାର ଶଶ୍ଵର ସଂପର୍କୀୟ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ତାର୍କିକ ଭିଭି ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା କିପରି ହୋଇଛି, ତାହା ଏଠାରେ ସମ୍ୟକ୍‌ 
ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ । 


ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ମତପୋଷଣ କରିଥାଏ ଯେ, ଜଗତ ଏକ ସୃଷ୍ଟ 
ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ ବା ଏହାର କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା ନାହାନ୍ତି । ଏହା ସନାତନ; ଯାହାର ଆରମ୍ଭ ବା ଶେଷ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂହର୍ଭାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠି ନ ପାରେ | ଏହା ସ୍ଵପରିଚାଳିତ । 
ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଦ୍ରବ୍ଯ ଅଛି, ତାହାକୁ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଏ, ଯଥା- ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ | ଜୀବ ସ୍ଵରୂପତଃ ଚେତନାଯୁକ୍ତ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବଠାରେ 
ଆତ୍ସା ବିଦ୍ୟମାନ, ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପଗତି ଧର୍ମ ହେଉଛି ଚେତନା । ଆତ୍ସାରେ ଚେତନା ସର୍ବଦା 
ରହିଥାଏ, ଯଦିବା ଜୀବ ଦେହରେ ଚେତନା କମ୍‌ ବା ବେଶୀ ହୋଇପାରେ । ଉଦ୍ଭିଦ ଆଦି 
ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଚେତନାଯୁକ୍ତ ଯଦିବା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଚେତନାର ପରିମାଣ କମ୍‌ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ଅସ୍ତିକାୟ । ପୁନଶ୍ଚ ଜୀବମାନେ ମୁକ୍ତ ବା ବଦ୍ଧ ହୋଇପାରନ୍ତି । ମୁକ୍ତଜୀବ ପାଖରେ 
ଚେତନା ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ! ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ପାଖରେ ଜୀବ ବିଦ୍ୟମାନ ! 
ଜୀବ ଅନେକ ଓ ଜୀବଗଣ ସନାତନ | ଜୀବଗଣ ସନାତନ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେମାନେ ଅଜ 
ଓ ଅମର । ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ଯ ହେଲା 
ଅଜୀବ | ଅଜୀବ ଚେତନାରହିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜୀବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚୈତନ୍ୟ ନାହିଁ | ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ପୀଞ୍ଚ ପ୍ରକାରର ଅଜୀବର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି, ଯଥା - ଆକାଶ, କାଳ, ଧର୍ମ, 
ଅଧର୍ମ ଓ ପୁଦ୍ଗଳ | କେବଳ ପୁଦ୍ଗଳ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟସବୁ ଦ୍ରବ୍ୟ ଅମୁର୍ଭ । 
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ନାର୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୦୯ 


ଜୀବ, ପୁଦ୍ଗଳ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଲାଗି ଆକାଶ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ | 
ଆକାଶ ଅମୁୂର୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନୁମାନ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏହା ଞ୍ଞେୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିସ୍ତାରଯୁକ୍ତ ଦ୍ରବ୍ଯର ଅବସ୍ଥାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆକାଶ ହିଁ ଥାଏ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଜୈନ ମତରେ ଆକାଶ ଦୂଇ ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ, ଯଥା ¬ ଲୋକାକାଶ ଓ 
ଆଲୋକାକାଶ |! ଜୀବମାନେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥୁବା ଆକାଶ ହେଉଛି ଲୋକାକାଶ, ଅଥଚ 
ଜଗତକୁ ଅତିକ୍ରମକରି ଯେଉଁ ମହାଶୂନ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ଆଲୋକାକାଶ ! ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଜୀବ 
ହେଉଛି କାଳ ଓ ଏହା ଅନସ୍ତିକାୟ । କାଳ ଆକାଶ ପରି ଅନୁମାନଜନ୍ୟ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନ୍ୟ 
ନୁହେଁ ! ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ଅବିଛିନ୍ନତା, ପରିଣତି, ନୂତନତଵ ବା ପୁରାତନତଵ କାଳଯୋଗୁଁ ହି 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପୂର୍ବ-ପର, ଜ୍ୟେଷ୍ଠ-କନିଷ୍ଠ ପ୍ରତୀତି କାଳର ସ୍ତୀକୃତିକୁ ପ୍ରମାଣକରେ | 
ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କର ବହୁକ୍ଷଣବ୍ୟାପୀ ଅବସ୍ପିତିରୁ କାଳର ଭାବନା ଆସିଥାଏ । ଜୈନମତରେ 
କାଳ ଏକ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଅନସ୍ତିକାୟ ! ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର କାଳର 
ଭାବନା ରହିଛି, ଯଥା ¬ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ପାରମାର୍ଥକ କାଳ | ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ପରିବର୍ଭନ 
ବା ପରିଣତିରୁ ଦଣ୍ଡ, ଘଣ୍ଟା, ଦିନ ଇତ୍ଯାଦିର କଳ୍ପନା ଆସିଥାଏ ଓ ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ 
କାଳ | ଏହା ଅବୟବସଂପନ୍ଧନ । ବ୍ୟାବହାରିକ କାଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷର ଭାବନା 
ଆସିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ପରମାର୍ଥକ କାଳକୁ ନିତ୍ୟ ଓ ନିରବୟବ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ଏହା 
ଅବିଛିନ୍ନ ଭାବେ ଥାଏ । ପରମାର୍ଥକ କାଳକୁ ଯେତେବେଳେ ଦିନ, ଦଣ୍ଡ, ଘଣ୍ଟା, ମାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବ୍ୟାବହାରିକ କାଳର 
ଭାବନା ଆସିଥାଏ । 


ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଅଜୀବ ଭାବେ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମକୁ ଜୈନ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି | ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ପ୍ରତୀତିକୁ ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ଜୈନମାନେ ନେଇଛନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁକୁ ଯାହା ଗତିଶୀଳ କରାଏ ତାହା ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ | ଗତିଶୀଳତାକୁ ଧର୍ମ କୁହାଗଲାବେଳେ 
ସ୍ଥିରତାକୁ ଅଧର୍ମ କୁହାଯାଏ । ବସ୍ତୁରେ ଅଧର୍ମ ନ ଥିଲେ ତାହା ସ୍ଥିର ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଧର୍ମ ବସ୍ତୁରେ ଗତି ସୃଷ୍ଟିକରେ ନାହିଁ ବା ଅଧର୍ମ ଗତିଶୀଳ ଦ୍ରବ୍ୟର ଗତି ବନ୍ଦ କରିପାରେ 
ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମ ବସ୍ତୁକୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ଓ ଅଧର୍ମ ବସ୍ତୁକୁ ସ୍ଥିତିଶୀଳ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଉପମା ଛଳରେ ଏହାକୁ ବୁଝାଯାଇଥାଏ |! ଜଳ 
ଯେପରି ମାଛଠାରେ ଗତି ସୃଷ୍ଟି ନ କରି ମାଛର ଗତି ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ, ଧର୍ମ 
ସେହିପରି ବସ୍ତୁକୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ଓ ଅଧର୍ମ ସ୍ଥିତିଶୀଳ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 
ଗତିଶୀଳତା ବା ସ୍ଥିତିଶୀଳତାକୁ ବୁଝାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୈନମାନେ ଧର୍ମ ବା ଅଧର୍ମକୁ ଦ୍ରବ୍ୟ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବତଃ ଏକ ତାତ୍ତରିକ ଆବଶ୍ଯକତାରୁ ଉଦ୍ଭବ ହେବା ମନେ 
ହୁଏ | ବାହ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବ ବା ଅଣୁମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରିସ୍ଥ କ୍ରିୟା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
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୧୧୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନ୍ଧା ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଗତିଶୀଳ କରାଇବାରେ ବହିରାଗତ ସତ୍ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ଯୋଗୁଁ ଜୈନମାନେ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମକୁ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଜଣାପଡ଼େ | 


ଉଲ୍ଲିଖୃତ ଶେଷ ଅଜୀବ ହେଉଛି ପୁଦଗଳ ବା ବସ୍ତୁ | ପୁଦ୍ଗଳ ମୁ ଓ ଅସ୍ତିକାୟ | 
ଆକାଶ ପୁଦ୍ଗଳମାନଙ୍କ ଧାରଣକରେ ଓ କାଳ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ପରିବର୍ଭନ ସ୍ଷ୍ଚି କରିଥାଏ । 
ଧର୍ମ ସେମାନଙ୍କୁ ଚଳନଯୁକ୍ତ କରିଥାଏ, ଯଦ୍ବାରା ସେମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ମିଶ୍ରିତ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପୁଦ୍‌ଗଳ ଜଡ଼ ଓ ଏହାର ସୁକ୍ଷ୍ନତମ ସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଅଣୁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପୁଦଗଳର ବିଭାଜନ ସମ୍ଭବ ଓ ଏହାର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଂଶ ହେଉଛି ଅଣୁ | ସୁତରାଂ ପୁଦ୍ଗଳ 
ଅଣୁ ରୂପରେ ବା ସଂଘାତ ରୂପରେ, ଏପରି ଦୂଇଟି ସ୍ଥିତିରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିପାରେ । 
ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣରୁ ସଂଘାତ ଉପୁନ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ସଂଘାତର ବିଭାଜନରୁ ଅଣୁ 
ଆସିଥାଏ ! ସକଳ ଅଣୁ ଅଂଶହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ | ପୁଦ୍ଗଳ ପାଖରେ ସଂଘାତ ସ୍ଥିତିରେ 
ବା ଅଣୁ ସ୍ଥିତିରେ ଚାରୋଟି ଗୁଣ ଥାଏ, ଯଥା ¬ ସ୍ପର୍ଶ ରସ, ଗନ୍ଧ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ | ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଗୁଣଗତ ବା ପରିମାଣଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଅଣୁମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅଣୁମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପରିମାଣାତ୍ସକ ମିଶ୍ରଣରୁ 
ପୃଥକ ପୃଥକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥାଏ ! ଦୂଇଟି ଅଣୁର ମିଶ୍ରଣରେ ସୃନ୍ଧ ଓ ସୃନ୍ଧମାନଙ୍କର 
ସମ୍ମିଶ୍ଣରେ ଜଗତର ବସ୍ତୁସକଳର ଉଭ୍ଭଦ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ହେଲେ 
ମଧ୍ଧ ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୁର୍ଭରେ ହେଉ ନ ଥାଏ ବା ବସ୍ତୁର ଗୁଣ ସକଳ ଅବାସ୍ତବ 
ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁର ପର୍ଯ୍ୟାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ଗୁଣ 
ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ଅଣୁଗୁଡ଼ିକ ମୌଳିକ, 
ନିତ୍ୟ ଓ ଚିରନ୍ତନ | ସୁତରାଂ ଜୈନ ମତରେ ଜଗତ ମଧ୍ଧ ସତ୍ୟ ଓ ସନାତନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ 
ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । 

ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଓ 
ବହୁତର୍ତ୍ଵବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଉପସ୍ଥାପନା କରିଥାଏ ! ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦର୍ଶନରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏସବୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ପ୍ରକଳ୍ପ ନୁହେଁ, ବରଂ ତା୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାତ୍ର । ଏକତତ୍ତ୍ଵବବାଦ, ଦ୍ବୈତବାଦ, ଜଡ଼ବାଦ, 
ମାୟାବାଦ, ବାସ୍ତବବାଦ, ବହୁତତ୍ତ୍ବବାଦ, ଭାବବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟୟସତ୍ତାବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ନାନା 
ତତ୍ତ୍ଵ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ବିକାଶଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତାତ୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଜଗତକୁ ବୋଧଗମ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଆଧାର ମାତ୍ର 
ଯୋଗାଇଥାଏ । ଏହି ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବା ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ତାର୍କିକ ଜଟିଳତା ସ୍ଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ (ଏହି 
ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ) ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସାମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ନାକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୧୧ 


ନାନା ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ ଆଲୋଡ଼ନ ଦର୍ଶନରେ ବହୁ ଦିଗନ୍ତର ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିଛି | ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଦିଗନ୍ତମାନ ଏହାଦ୍ବାରା ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇଛି ତାହା ବୌଦ୍ଧିକ 
ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅମୂଲ୍ୟ ସଂପଦ କହିଲେ ଅତ୍ତ୍ୟକ୍ତ ହେବନାହିଁ | ଜଗତର ଏହି ଆଧାର 
ଗତ ସଂରଚନା ସ୍ତରରେ (conceptual framework) ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ପାରେ ବା ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇପାରେ । ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତାତ୍ସିକ ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ [ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏଠାରେ ସୁଚିନ୍ତିତ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କିତ ଦ୍ବିତୀୟ ଭାବନାଟି ହେଉଛି ଯେ ଇଶ୍ଵର ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ । 
ଆମର ନୈତିକ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ଜୈନ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରୁରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କଟର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । 


ଜୀବ ଓ ଅଜୀବକୁ ବାଦ ଦେବା ପରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଆଉ ସାତୋଟି ପଦାର୍ଥ 
ବା ତତ୍ତଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ପାପ, ପୁଣ୍ୟ, ଆସ୍ବବ, ସଂବର, 
ବନ୍ଧ, ନିର୍ଜରା ଓ ମୋକ୍ଷ | ଜୈନ ନାତିଶାସ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଗୁଡ଼ିକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 
ଜୈନ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଯାୟୀ ପୂର୍ଣତତା ଓ ଅସୀମତା ଜୀବର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବ 
ପୁଦ୍ଗଳ ସହ ସଂପର୍କିତ ହୋଇ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ବନ୍ଧନ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥାଏ । ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ଜୀବ ଅବିଦ୍ୟା ମଧ୍ୟରେ ରହି ଆସକ୍ତି ଭିତରେ ବୁଡ଼ିରହେ । 
ଆସକ୍ତି ହିଁ ଜୀବକୁ ପୁଦ୍‌ଗଳ ସହିତ ବାନ୍ଧି ରଖୁଥାଏ । ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବା ଆକର୍ଷଣ 
ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ଉପରେ ଯେଉଁ ପୁଦ୍ଗଳ ସଞ୍ଚତ ହୁଏ, ତାକୁ ' ଆସ୍ବବ” କୁହାଯାଏ । ଆସ୍ରବ 
ଯୋଗୁଁ ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଚାଲିଯାଏ ଓ ଜୀବ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ |! ଯେଉଁ 
ଭାବ ଜୀବକୁ ବସ୍ତୁରେ ଲିପ୍ତକରି ରଖେ, ତାହାକୁ ' କଷାୟ” କୁହାଯାଏ | କ୍ରୋଧ, ମାନ, 
ମାୟା ଓ ଲୋଭ କଷାୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ | କଷାୟମୁକ୍ତ ଓ ଆସ୍ରବବିହୀନ ନ ହେଲେ ଜୀବ ମୁଲ୍ତି 
ପାଇପାରେ ନାହିଁ | ଜୀବ କଷାୟ, ଆସ୍ବବ ଓ ପୁଦ୍ଗଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାଦ୍ଧଵାରା ସେ ନିଜର 
ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଜୀବ 
ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି, ଅନନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅସୀମ ଆନନ୍ଦର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା ହିଁ ଜୈନ 
ମତରେ ମୁଲ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । ଏହି ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ ଲାଭ ପାଇଁ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଆଚାର ଉପରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି ! ମୁକ୍ତି ସଂପର୍କିତ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକ୍ଛିୟା ଓ ସୋପାନ ସକଳକୁ ସମ୍ବର, ନିର୍ଜରୀ ଇତ୍ଯାଦି ବୈଷୟିକ ପରିଭାଷାରେ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ମୁଖ୍ୟତଃ ଜୀବର ଅଜୀବଠାରୁ ସମସ୍ତ ସତ୍ଚନ୍ଧ 
ବିଛିନ୍ନ ହେବାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଏହି କାନଳନିକ ସ୍ପିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 
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୧୧୨ ଉାରତାଥ ମାନସ : ଲଙଶମରବାଦ ବନାମ ନିରାନ୍ମରବାଦ 


କୌତୂହଳର ବିଷୟ ହେଉଛି, ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭିଶ୍ଵର ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଯେ 
ମୁକ୍ତି ଲାଭକରେ ଏହି ପ୍ରତୀତି ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ନୈତିକ ଆଚରଣଦ୍ବାରା 
ଜୀବ ମୁକ୍ତି ପାଇଥାଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | ନୈତିକ ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ୟକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ, ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଓ ସମ୍ୟକ୍‌ ଚରିତ୍ରକୁ ଜୈନ ବିଚାରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦିଆଯାଇଛି । ବିଶେଷତଃ ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଅଜ୍ଞତାରୁ ମୁକ୍ତି ¦ ଏସବୁକୁ ଜୈନମାନେ 
ତାର୍ସିକ ଓ ଧର୍ମୀୟ ପରିଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସାଧାରଣ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ 
ଅଟେ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ କୈନ ଦର୍ଶନର ଆଚାର ଶାସ୍ତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ସାଧନ ହେଉଛି ସମ୍ୟକ୍‌ ଚରିତ୍ର । ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ଅସ୍ତେୟ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅପରିଗ୍ରହ 
ଭାରତୀୟ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରରେ ପଞ୍ଚ ମହାବ୍ରତ ଭାବେ ସୁବିଦିତ । ଏସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା 
ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ | ପରନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଜୀବନ ବା ମୁକ୍ତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶୃରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆ ନ ଯିବା ସବୁଠାରୁ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ଏହାକୁ ପ୍ରଭାବିତ ବା ନିୟନ୍ତିତ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ | କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଆସିଥାଏ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ସ୍ଵୟଂ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର କେତେକ 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ କରାଯାଇଛି । କର୍ମ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “ବନ୍ଧନ'କୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ତା'ର ଆଚାର ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । 


ସୁତରାଂ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବାସରେ ଭ୍ଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଓ ନୀତି 
ନିୟାମକ ବା କର୍ମାଧ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ନିଆଯାଏ, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୈନ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପୂର୍ଣ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଜୈନ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବା ଆଚାର 
ମୀମାଂସାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଜୈନ ତତ୍ତଵମୀମାଂସା, 
ଆଚାର ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି ଜୈନ ଧର୍ମର ଉତ୍ପତ୍ତି ପରେ ପରେ ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା । 
ସୁତରାଂ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରୁ ଜୈନ ଧର୍ମଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସ୍ଥାନ ପାଇଥିଲା । 
କାଳକ୍ରମେ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାକୁ ଆଧାର କରି ନାନା ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଣି, ଆଦର୍ଶ 
ଇତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ସେହିପରି ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ତାର୍କିକ ଏହି ପରମ୍ପରାର 
ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍‌ ସଂପର୍କରେ ନାନା ବିଶୁଦ୍ଧ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସେସବୁକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ବିଚାରଧାରାମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକନକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିବାରେ ବା ନିଜ ପରମ୍ପରାର ବିଚାର ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ଆଲୋଚକ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ଅଭିନବ ଅବଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାକୁ ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୈନ 
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ନାଶଚିକ ଦର୍ଜନରେ ନିରାମ୍ମରବାଦ ୧୧୩ 


ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଶୁଦ୍ଧ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ବିଚାରବୋଧର 
ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ନାହିଁ ବା ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି ତାହା ଯେ ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ତାହା ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୈଚାରିକ ଭିତ୍ତି ଦେଇ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନର ଅବଦାନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ହରିଭଦ୍ର 
(ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ), ଗୁଣରତ୍ଵ ( ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ)ଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକଗଣଙ୍କର କୃତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ବିଶେଷ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି । ସେହିପରି “ସ୍ୟାଦ୍ବାଦମଞ୍ଜରୀ' 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଖଣ୍ଡନ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଆଲୋକପାତ ହୋଇଛି । 
ହେଲେ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଗୁଣରତ୍ଵ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧୁକ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ମନେ ହୁଅନ୍ତି | 
ତାଙ୍କ ରଚିତ “ ତର୍କ ରହସ୍ଯ ଦୀପିକା” ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ଗୁଣରତ୍ନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି ତାହାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଆସହ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ପରବର୍ଭୀ ନ୍ୟାୟ 
ଦର୍ଶନ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି ! କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ଆଧାରକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଅପେକ୍ଷା ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି ! କାରଣ ବେଦାନ୍ତ ମତରେ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରେ ବା ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇପାରେ । ଗୋଟିଏ 
ମତ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ, ଅନ୍ୟ ଏକ ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇ ଅନ୍ୟ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଏ । ସୁତରାଂ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେଉଥାଏ । 
ଗୋଟିଏ ସ୍ତରର ଯୁକ୍ତି ଅନ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା ଅପେକ୍ଷା ବେଦ ବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପ୍ରତିପାଦନକୁ 
ବେଦାନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । ଯେହେତୁ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ବୈଦିକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି ବେଦାନ୍ତ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣାଦ୍ବାରା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରରେ “ ତର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନାଦଫ୍ୟନ୍ୟଥାନୁ 
ମେୟମିତି ଚେଦେବ ମପ୍ୟକିର୍ମୋକ୍ଷପ୍ରସଙ୍ଗାଃ ” ( ୨ . ୧. ୧୧) ଶ୍ଲୋକକୁ ଶଙ୍କର ଏହି ମର୍ମରେ 
ଭାଷ୍ୟକରି ଯୁକ୍ତି ପରିବର୍ରେ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଚାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ! କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ 
ଦାର୍ଶନିକଗଣ ତର୍କ ଓ ବିଚାରଶୀଳ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭତଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକନ୍ୟ ହେଉ ନ ଥିବାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ 
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୧୧୪ ଜାରଚାପ ମାନସ : ଲଙଶମରବାଦ ବନା/ମ ନିରାଝରବାଦ 


ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବିବାଦାସ୍ସଦ 
ଆଲୋଚନାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । 

ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ନେଇ ଯେଉଁ 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଉପସ୍ଥାପନା ହୋଇଛି, ଗୁଣରତ୍ଵ ସେସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁର ଅସିଦ୍ଧତା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତ ଖଣ୍ଡନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ମତକୁ ତର୍କସମ୍ମତ 
ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଗୁଣରତ୍ବ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ କୌଣସି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅବୈଧ ଦର୍ଶାଇବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତକୁ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଭାବେ ଓ ଯେତେଦୂର 
ସମ୍ଭବ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବେ ଦର୍ଶାଇବାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି | ବସୁତଃ ଗୁଣରତ୍ନ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଯୁକ୍ତିକୁ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶକରି ଓ ଏପରିକି କେତେକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସମାଲୋଚନାକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରି ଶେଷରେ ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କୁ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧୂକ ଛ'ଟି ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଥିଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ମୁଖ୍ୟତଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନ ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର ଯଥା ଉପମାନ, ଶହ ଇତ୍ୟାଦି 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧୁକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟଭାବେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଗୂହୀତ ହୋଇଛି । ଲଶ୍ବର 
ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ କେଉଁ ପ୍ରମାଣଜନ୍ୟ ପଦ୍ଧତିକୁ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷସାପେକ୍ଷ ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଲଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଅନୁମାନଜନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ପଦ୍ଧତିକୁ ନ୍ୟାୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି | ନ୍ୟାୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଗୁଣରତ୍ନ ସେହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ମତରେ ଜଗତର ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଛି ଓ ସେହି ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ଭିଶ୍ଵର । ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଦୃଶ | ବିଶେଷକରି ପୃଥଵବୀ ହେଉଛି ସାବୟବ କାରଣ; ଏହା ବହୁ ଅବୟବରେ ଗଠିତ | 
ଗୋଟିଏ ଘଟ ଯେପରି ଅବୟବ ଯୁକ୍ତ ଓ ଘଟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଉଛି ଘଟକାର, ସେହିପରି 
ସାବୟବଯୁକ୍ତ ପୂଥଵବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ସାବୟବ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ଘଟ । ଗଛ, ନଦୀ, ପର୍ବତ ଇତ୍ୟାଦି 
ବସ୍ତୁମାନ ହେଉଛନ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ସେମାନେ ଅବୟବଯୁକ୍ତ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଅବୟବ 
ଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । ଅବୟବଯୁକ୍ତତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ବା ଏକାନ୍ତିକ 
ସାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ | ସୁତରାଂ ପୃଥୁବୀ ଅବୟବଯୁକ୍ତ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଶ୍ରବାଦ ୧୧୫ 


ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି | ନ୍ୟାୟବୈଶେଷିକର ଏହି ଯୁକ୍ତିଟିକୁ ଏ ପ୍ରକାର 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରେ — 

ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି । 

ଯାହା ଅବୟବଯୁକ୍ତ ତାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ | 

ପୃଥ୍ବୀ ଅବୟବଯୁକ୍ତ | 

ପୃଥୁବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ | 

ସୁତରାଂ ପୂଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଲଶ୍ବର । 

ଏହି ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ, କାରଣ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧାତ୍ଵକ ନୁହେଁ । ଏକ ବିରୁଦ୍ଧାତ୍ଵକ ଯୁକ୍ତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଆଧାର ବା ସାଧ୍ଯାବୟବ ମଧ୍ଯରେ ଅମେଳ ରହିଥାଏ । ଯଦି ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଏ ଯେ, ଶବ୍ଦ ନିତ୍ୟ ବା ଅନାଦି, କାରଣ ଏହାକୁ ସ୍ଷ୍ଟି କରାଯାଏ - ତେବେ ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ହେବ, କାରଣ ଯାହାକୁ ସ୍ୃଷ୍ି କରାଯାଏ ତାହା ନିତ୍ୟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତି ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଆକ୍ରାନ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସାଧ୍ଯାବୟବ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟଜନିତ ମେଳ ନ ଥିବ, ତାହା 
ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ରହିବା ଓ ପୃଥ୍‌ବୀରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ମଧ୍ଯରେ ଅସଙ୍ଗତି ନାହିଁ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଯେଉଁଠି କାରଣ ନାହିଁ, ସେଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ନ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏଠାରେ ଏହି 
ମେଳ ମଧ୍ଧ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିବା ଓ କାରଣ ନ ଥାଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନ ହେବା ଭିତରେ ଅନ୍ଵୟଗତ ଓ ବ୍ୟତିରେକଗତ ଏକ୍ୟ ରହିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ସୁସଂଗତ ମନେହୁଏ | ସୁତରାଂ ଜଗତକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଭାବେ ନେବା ଓ ଏହାର ଏକ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷ ନାହିଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଓ ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବୈଧ ନୁହେଁ | କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଶବ୍ଦ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଶହ୍ଦକୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି 
ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଲାଭ 
କରାଯାଉଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଅବୈଧ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ ହେଉନଥୁବା 
ହେତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭତଶ୍ଵର” ଏକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅଟେ | 

ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ସମାଲୋଚନାର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଉଠିପାରେ । ଧରାଯାଉ 
ଜଗତର କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେହି କାରଣ ଶଶ୍ଵର, ତେବେ ସେହି ଭଶ୍ଵର ଏକ ବିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି 
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ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ସେହି ଲଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁ | 
ଯାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ତାହାର ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରେ, ଯେପରି 
ଘଟର କାରଣ ଘଟକାର | କିନ୍ତୁ ପୃଥନବୀର କାରଣ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଓ ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ଏହାତ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁ । ଘଟ-ଘଟକାର ସାଦୃଶ୍ୟରେ ପୂଥୁବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଭାବରେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ନେବା ବୋଧଗମ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଏହା କେଉଁ 
ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ? 

ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି — ପ୍ରଥମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟରଂ କାରଣ ରହିଛି ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅବିଭ୍ୟଚାରୀ ସାର୍ବିକ (universal concomitance) ସମ୍ଚନ୍ଧ 
ରହିଛି । ଦ୍ଵିତୀୟରେ ପୁଥବୀ ପରି ସାବୟବଯୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି । ସେହି 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭଶ୍ଵର ଯେ କି ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ | କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ଭା ରହିବା 
ସ୍ବାଭାବିକ । କର୍ଭା ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟର୍ି ଯେ କି ନିଜର ଅଙ୍ଗଚାଳନାଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ 
କରାଇଥାନ୍ତି | ତେବେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର କ'ଣ ଶରୀର ଅଛି ? ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁଣରତ୍ନ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା ଯେ ରହିଛି ତାହା 
ଗ୍ରହଣ କରୁନାହାନ୍ତି । ଘଟକାର ଜଣେ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ | କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟର 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ଉପାଧର ସମଷ୍ଟିରେ କାର୍ଯ୍ୟଟି ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ତାହାହିଁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ | ଏପରିକି ଘଟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ କୁଶଳୀ କର୍ଭାଙ୍କ 
ଭାବ ଆଣିବାବେଳେ ତାଙ୍କର ବୁଵ୍ଧି, ସଂକଳ୍ପ, ଉଦ୍ୟମ ଇତ୍ୟାଦି ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ । 
ଜଣେ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ଉପାଧୁଗୁଡ଼ିକ ନ ଥିଲେ ସେ ଘଟର ନିର୍ମାତା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଘଟ ନିର୍ମାଣ କରିବାକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନନ କୌଶଳ, ଦକ୍ଷତା ଓ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ପ୍ରୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଶରୀର କେବଳ ଏକ ଅପ୍ରତ୍ଯାଶିତ ଉପାଧ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହି । ଅବଶ୍ୟ ଘଟକାର ଉଦାହରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଉପାଧୁୂ ସହିତ ଘଟକାରଙ୍କର ଶରୀର ଏକ ସଙ୍ଗେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନବେଳେ ମୁଖ୍ୟକାରଣ ସହିତ କୌଣସି ଉପାଧୂ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ରହିଥୂଲେ ଭପାଧ୍କୁ ମୁଖ୍ୟସ୍ଥାନ ଦେଇ କାରଣକୁ ଗୌଣ କରିବା ସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ଧୂମର କାରଣ ଅଗ୍ନି, କିନୁ ଅଗ୍ନି ସହ ପୀତରଙ୍ଗ ଜଡ଼ିତ ଥିବାରୁ ପୀତରଙ୍ଗକୁ ଧୂମର କାରଣ 
ନେବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ | ସେହିପରି ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ, 
ଦକ୍ଷତା, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ, କିନୁ ଶରୀରକୁ 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ପୃଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ଛଶୃବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ସେ ସଶରୀର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଶରୀରହୀନ ହୁଅନ୍ତୁ ଏହା ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
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ପ୍ରସଂଗ ନ ହୋଇ ବରଂ ଇଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଅଟେ । ତେବେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ତେବେ ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ହେବା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଜଗତପରି ବହୁ ଘଟଣା ବିଶ୍ବରେ 
ରହିଛି । କୌଣସି ବସ୍ତୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ଭାର କେତେକ ଜ୍ଞାନ ରହିବା 
ସ୍ବାଭାବିକ । ଯେପରି କୁମ୍ଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୁମ୍ଭକାର, ବସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୟନକାରୀ ଇତ୍ଯାଦି 
କର୍ଜାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ କୌଶଳଦ୍ବାରା କୁମ୍ଭ ଓ ବସ୍ତ୍ର ଯଥାକ୍ରମେ ନିର୍ମିତ ହୋଇପାରୁଛି, ସେହିପରି 
ଏ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଜଣେ ଅସୀମ ଜ୍ଞାନଧାରୀ କର୍ଭ୍ାଙ୍କୁ କଳନା କରିବା 
ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ସାବୟବଯୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯଥା ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଗ୍ରହ, ଚନ୍ଦ୍ର ସମୁଦ୍ର, 
ପର୍ବତ, ପାହାଡ଼ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସମୂହର କର୍ଭା ନିଶ୍ଚୟ ସର୍ବଜ୍ଞ ହୋଇଥିବେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜଗତରେ ଯେତେସବୁ ବସ୍ତୁ ରହିଛି ତାହାର ଉପାଦାନ କାରଣଗୁଡ଼ିକର ସକଳ ଅଣୁମାନଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କର ହି ଜ୍ଞାନ ରହିବା ସମ୍ଭବ ଯେହେତୁ ସେ ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ସୀମା ନିର୍ଧାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଜଗତର 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଛ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ ଓ ଏହି ଅସୀମ ଜ୍ଞାନଧାରୀ କର୍ରା ସର୍ବଜ୍ଞ । ଏହି 
ସର୍ବଜ୍ଞ ଇଶ୍ଵର ଅନାଦି ଓ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ | 

ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମତ ବିପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଥାଏ । ନଦୀ, 
ସାଗର, ଭୂମି, ବୃକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ବୁବ୍ଧିମାନ କର୍ଉାଁଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସୂଚାଇଥାଏ । 
ତେବେ ସେହି କର୍ରା ତ ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ଭାଙ୍କ ପାଖରୁ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା କେହି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରିନାହାନ୍ତି | କର୍ଭା ବା କର୍ରାଙ୍କର କ୍ରିୟାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ନ କରି କେବଳ କାର୍ଯ୍ୟର ଉପସ୍ଥିତିରୁ ଏହାର ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କଉ ଥବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ତେବେ ଏକ କୂପ କାଳକ୍ରମେ ନଷ୍ଟ ହେବା ବା ଧ୍ବଂସହେବା ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । 
ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କୂପଟି କ୍ଷୟ ହେବା ବା ଧ୍ଵଂସ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହେଲେ ବି 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଏହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ 
ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି କର୍ଭାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହାତ ରହିଥ୍‌ବ | ଯଦି କୂପ କ୍ଷୟ ବା ବିଲୟ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି କର୍ଭାର ହାତଥୁ୍‌ବା ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ 
ସେହିପରି ଜଳ, ସ୍ଥଳ ଇତ୍ୟାଦି ବସ୍ତୁ ରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେ ଇଶ୍ଵର ରୂପକ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ରହିଛି ଏହାକୁ କାହିଁକି ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ ? ଯେହେତୁ ଭଶୃର ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହନ୍ତି ବା 
ଜଳ, ସ୍ଥଳ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ରୂପକ କ୍ରିୟାର କରା କେବେ ବି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷିତ ନୁହନ୍ତି ତେବେ 
ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ଥବା କିପରି ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ ? 

ଏହି ସମାଲୋଚନାକୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଉତ୍ତର ଦେବା କଷ୍ଟକର 
ନୁହେଁ । ଗୁଣରତ୍ନ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏହି ସମାଲୋଚନାର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । 
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୧୧୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙହ୍ୀରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ 


ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ ଯେ ଞ୍ଞାନାର୍ଜଚନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେସବୁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି, 
ସେଥୁରୁ କେଉଁ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାରକରି ଏହି ସମାଲୋଚନା କରାଯାଉଛି ? ଯଦି କୌଣସି 
ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଏହା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ତେବେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଯେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ହେବ । ସୁତରାଂ ଧୂମର ଉପସ୍ଥିତିରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ 
ଅନୁମାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହର ଘେର ମଧ୍ଯକୁ ଆସିଯିବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସ୍ମିତିକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାଦ୍ଵାରୀ ଏହି ସମାଲୋଚନା ନିରର୍ଥକ ହୋଇପଡ଼ିବ | ତେବେ ପୂଥ୍‌ବୀର ଏକ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ରହିଛି, ଏହାକୁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଉଛି ! ଅନୁମାନ 
ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଏହା ଯୁକ୍ତି କରାଯାଉଛି ଯେ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ “କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ” 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଦ୍ୟମାନ | ଯେପରି ଧୂମର ଉପସ୍ଥିତିରୁ 
ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, ସେହିପରି ପୂଥବୀରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଏଠାରେ ନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ନ କରିବାଦ୍ବାରା ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ବା ଇଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି ବୋଲି ଯୁକ୍ତି କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଥୁବା ଘଣ୍ଟାଟିକୁ 
ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁଛି | ଯଦି ମୁଁ କୌଣସି ସମୟରେ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁନାହିଁ ତେବେ ଏହାର 
ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିଷୟ ମୁଁ ଭାବିବି । କାରଣ ଘଣ୍ଟାର ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ଏହା ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେ କ୍ଷଣୀୟ 
ବସ୍ତୁ | ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣୀୟ ବସ୍ତୁ ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନ ହୁଏ, ତେବେ ତାହାର ଅନୁପସ୍ଥିତି 
ବିଷୟ ଆସିବ । ଜିନ୍ତୁ ଯାହା ସ୍ଵରୂପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଜନ୍ୟ ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି 
ନ ପାରିଲେ ତାହାର ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିଷୟ କଳ୍ପନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଲଶ୍ବର 
ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ ନୁହନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନ୍ୟ ନୁହନ୍ତି ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଯଦି କୌଣସି ଦ୍ରବ୍ଯର ଅପ୍ରତ୍କ୍ଷତଵ 
ତା'ର ଅନସ୍ତିତ୍ଵର କାରଣ ହୁଏ, ତେବେ ଯେତେସବୁ ଦ୍ରବ୍ଯ ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନ୍ୟ 
ନୁହନ୍ତି ସେସବୁର ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ତାହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବୈଧ । ଅଣ୍ଡ କାଳ ଇତ୍ୟାଦି ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସେହି ି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସ୍ତିତ୍‌ହୀନ 
ନୂହନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯାହା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ - ଏକ ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | 
ଗୁଣରତ୍ବ ଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କ ସୁସଂଗତ ଓ ତର୍କସମ୍ମତ ପନ୍ଛାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାପରେ ସେସବୁକୁ ଦାର୍ଶନିକ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛନ୍ତି | 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଶୁଦ୍ଧତର୍କର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ହୁଏତ ଏସବୁ କୂଟତର୍କ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ | କିନୁ 
କୌଣସି ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତିକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ତାର୍କିକ 
ସ୍ତରରେ ଦୃଢ଼ଭିତତି ଦେବାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରୟାସ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସୀର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ | 
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ଜାଳ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଖମରବାଦ ୧୧୯ 


ଜୈନ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତାର୍କିକ ଭିତତିଉପରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ 
ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । କେବଳ ଜୈନ ପରଂପରାରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ସୈନଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାରେ ତାଙ୍କର 
ଅବଦାନ ସ୍ବୀକୃତ | 

ଗୁଣରତ୍ର, ହରିଭଦ୍ର ସୁରୀ, ପ୍ରଭାଚନ୍ଦ୍ର ପରି ବହୁ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାବନାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ଛଶ୍ଵର ଭାବନା ଯେ ତର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିରାଧାର ଏହା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଅନୁମାନ ' ଆଧାରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯେପରି କଳ୍ପନା 
କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଯେ ଅବୈଧ ¬ ତାହାହିଁ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଏହିପରି କେତେକ ଯୁକ୍ତି ଆଲୋଚ୍ୟ | 

ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକରେ ଛଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି-ପୁଥବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ସଦୃଶ 
ଯାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର ! ଗୁଣରତ୍ନଙ୍କ “ ତର୍କ ରହସ୍ୟ ଦୀପିକା”ରେ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତିର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇଛି | ଗୁଣରତ୍ସଙ୍କ ମତରେ 
“କାର୍ଯ୍ୟଂର ନାନା ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅର୍ଥ ରହିଛି ଓ ଏହା ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଏକକ 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇପାରେ । ଗୁଣରତ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତିର ଚାରୋଟି ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଦତ୍ତ ଅର୍ଥ ଭିତରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେକୌଣସି ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇପାରେ, 
ଯଥା — ( ୧) ଏହା ବିଭିନ୍ନ ଭାଗ ବା ଅଂଶରେ ବିଭକ୍ତ, ( ୨) ଏହା ଏହାର କାରଣ 
ଭିତରେ ସନ୍ଧିହିତ, (୩) ଏହାର ଉପପଭ୍ତି ରହିଛି ସୁତରାଂ ଏହା ଜ୍ଞେୟ ଏବଂ (୪) ଏହା 
ପରିବର୍ଉଭନଶୀଳ |! ଗୁଣରତ୍ବ କାର୍ଯ୍ୟର ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅର୍ଥକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି 
ଏହାର ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଥମରେ ବିଶ୍ଵକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନେଲେ, ଏହାର ଅନେକ ଭାଗ ବା ଅଂଶ 
ରହିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ଵ କାର୍ଯ୍ୟଭାବରେ ଅବୟବଯୁକ୍ତ । ବିଶ୍ଵକୁ ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସମନ୍ବିତ ବୋଲି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଏହାର ଦୂଇଟି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଆସିବ । ପ୍ରଥମରେ ତାହା ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ ଯାହା 
ଏକ ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଯାହା କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି ନେଲେ ସାମାନ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନେବାକୁ ହେବ, କାରଣ 
ସାମାନ୍ୟ (ଆତା) ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଅଂଶରେ ଜିମ୍ବା 
ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ । ଘଟତ୍ଵ ଘଟର ସମସ୍ତ ଅଂଶରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଓ ସକଳ ଘଟ ଭିତରେ ଉପସ୍ଥିତ | ଘଟତ୍ଵ ପରି ମାନବତ୍ବ, ବୃକ୍ଷତ୍ଵ ପଶୁତ୍ଵ 
ଇତ୍ୟାଦି ସାମାନ୍ୟ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ନୈୟାୟିକ ବିଚାରର ପରିପନ୍ତୀଚ କାରଣ ନୈୟାୟିକ ବା ବୈଶେଷିକମାନେ ସାମାନ୍ଯକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନ ନେଇ ଶାଶ୍ୃତ ବା ନିତ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାଗରେ ଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହେବ ।! ସେହିପରି କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
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୧୨୦ ଭାରତୀୟ ମାନସ : ଲଶଣୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଭାଗ-ସଂଯୋଜିତ ଭାବରେ ମଧ୍ଧ ବୁଝାଯାଇପାରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନେକ ଭାଗରେ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇ ସଂଯୋଜିତ ଅଟେ । ବିଶ୍ଵକୁ ଯଦି ଏହି ଅର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । କାରଣ “ଆକାଶ” ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେବ, 
ଯେହେତୁ ଆକାଶ ଭାଗଯୁକ୍ତ । ତେବେ ନୈୟାୟିକମାନେ ଆକାଶକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆକାଶ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟ ଅଟେ ! 
ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ ବିଶ୍ବକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି କହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାଗଯୁକ୍ତ ବା ଅଂଶ- 
ସମନ୍ବିତ ବୋଲି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ । 

ଦ୍ଵିତୀୟରେ ବିଶ୍ବକୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । ବିଶ୍ଵ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଏହାର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ ଏହା ସନ୍ନିହିତ ଥାଏ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମବାୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ | ଯଦି ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ, ତେବେ ପରମାଣୁ 
କାରଣ ଓ ବିଶ୍ଵ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସେମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ ଏକ ସମବାୟ ସମ୍ଚନ୍ଧ । ତେବେ 
ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ 
ସଂପର୍କ ଅଟେ । ନ୍ଯାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସମବାୟ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଏକ ନିୟତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ସେପରିସ୍ଥୁଳେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ଵ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ କାର୍ଯ୍ୟ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ, ଏହା ସର୍ବଦା ଅନିତ୍ୟ ! ଯଦି ବି 
ବିଶ୍ବକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ ଯାହାକି ନିତ୍ୟ, ତେବେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଖୋଜିବା 
ଅବାନ୍ତର ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ | ଯାହା ନିତ୍ୟ, ତାହାର କୌଣସି କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସମବାୟ ଅର୍ଥରେ ନେବା ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ହେବ | 


ପୁନଶ୍ଚ ବିଶ୍ଵକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ, କାରଣ ଏହାର ଉତ୍ପତ୍ତି ଅଛି । ଯାହାର ଉତ୍ପତ୍ତି 
ଅଛି ବା ଯାହା ସୃଷ୍ଟ ତାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଦା ଆମ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞେୟ | ସେପରି 
ସ୍ଥଳେ ଦିକ୍‌ ବା ଆକାଶକୁ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି ମାଟିକୁ କେହି ଖୋଳେ ବା ଏକ 
ଜଳପୂର୍ଣ୍ଚ ସ୍ଥାନରୁ ଜଳ ନିଷ୍କାସନ କରିଦିଏ ତେବେ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଶୂନ୍ୟସ୍ଥାନ ସୃଷ୍ଟି ହେବ | 
ଯଦି ଯାହାର ଉତ୍ପତ୍ତି ଅଛି ତାହା କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ନୈୟାୟିକମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିବା 
ଖାଲି ସ୍ଥାନକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କହିବେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଆକାଶ ଏକ ନିତ୍ଯ 
ଭାବନା | ଯାହା ନିତ୍ୟ ତାହାର ରଚନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନୈୟାୟି କଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ବି ଆକାଶ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୂହେଁ । ସୁତରାଂ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବା 
ବସ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସେପରି ସ୍ତୁଳେ ଜୈନ ବିଚାରକଙ୍କ ମତରେ ନୈୟାୟିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ସକଳ ସୂୁଷ୍ଟ ବା ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଚତୁର୍ଥରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ । ଯଦି ବିଶ୍ବ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଭାବେ 
ଏହାର ଏକ ନିର୍ମାତାଙ୍କ ମୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସେହି ନିର୍ମାତା ଏକ ସମୟରେ ସର୍ଜନା 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣଧରବାଦ ୧୨୧ 


କରି ନ ଥିଲେ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଏହା କଲେ । ସେହିପରି ସେ ଯେପରି ସର୍ଜନା 
କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ପ୍ରଳୟ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବେ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ, ସୃଷ୍ଟିପରେ 
ବା ପ୍ରଳୟ ଯୋଗୁଁ ସବୁ ସ୍ଥିତିରେ ସମାନ ରହିପାରିବେ ନାହିଁ ! ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବର ଲଶ୍ଵର ଓ 
ସୃଶ୍ଚିପର ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ମିତିରେ ପରି ବର୍ଭଁ ନଶୀଳତାର ସୂଚନା ମିଳେ |! କାରଣ 
ପରିବଉଁନଶୀଳତାର ଅଥ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ସ୍ପିତି ବା ଅବସ୍ଥାରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ଆସିବା । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସୃଷ୍ଟି ବିହୀନ ଇଶ୍ଵର, ସୃଷ୍ଟିପର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆମେ ଦୁଇଟି 
ପୃଥକ୍‌ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଇଶ୍ଵର ପୃଥବୀର କାରଣ 
ହେବା ପରିବର୍ରେ ଭଶ୍ଵର ନିଜେ କାର୍ଯ୍ୟର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଥାନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନେବାଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ | ସେପରି ସ୍ଥଳେ 
ଏହି ଧାରା ସୀମାତୀତ ଭାବେ ଚାଲିପାରିବ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା 
ପରିବର୍ଭେ ବରଂ ଏହା ଏକ ଅନାବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରିବ ! ମୋଟ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ପୃଥିବୀକୁ ଏକ “ କାର୍ଯ୍ୟ? ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତା'ରି ଆଧାରରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରିକଳ୍ପନା 
କରିଛି । କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତି ସହିତ ଇଶ୍ଵର କଳନା କିପରି ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ଅବୈଧ, 
ଗୁଣରତ୍ନ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । 

ପୂଥବୀକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କାରଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଉଛି | 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିକଳ୍ପନା ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
ଅନୁପସ୍ଥିତ ଥାଏ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଏହାର ସ୍ପିତି ଥାଏ । ଯଦି ପୃଥୁବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ତେବେ କ'ଣ କୁହାଯିବ ଯେ ପୃଥିବୀର ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସ୍ପିତି ଥାଏ 
ଓ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନ ଥାଏ ? କିନ୍ତୁ ଗୁଣରତ୍ସଙ୍କ ମତରେ ପୂଥବୀର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏକ ନିୟତ 
ଘଟଣା | ଅବଶ୍ୟ ଗୁଣରତ୍ସ ପୃଥ୍ବୀ ଯେ ଅନାଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଦା ରହିଆସିଛି ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇନାହାନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ସୃଷ୍ଟି-ପ୍ରଳୟ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥା'ନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରଳୟ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ପୁଥବୀ ଯେ ଅନାଦି ବା ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ମତରେ ପୂଥବୀ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ୟ । ଯେଉଁମାନେ ପୃଥିବୀକୁ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥିବୀ ସର୍ବଦା ରହିଥୁବା ପ୍ରତୀତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ପୂଥବୀର 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବା ଏହାର ଏକ ପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥା ରହିଛି ଏପରି ଧାରଣାକୁ 
ଅବାନ୍ତର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଯଦି ପୂଥବୀକୁ ଅନାଦି ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ, ତେବେ ଏହାକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କିମ୍ବା ଏହା ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । 
ଗୁଣରତ୍ଵ ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ପୂଥବୀକୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ହେତୁ ଏହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବେ ନେଉନାହାନ୍ତି । ଯଦି ପୃଥିବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ ଏହାର କାରଣ ବିଷୟ 
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୧୨୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଵ୍ମରବାଦ 


ଚିନ୍ତା କରିବା ବା ଶ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏହାର କାରଣ ବୋଲି ନେବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ ! ଯାହା 
କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ତାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ଭାବିବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ । 

ଅବଶ୍ୟ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ପୂଥବୀ ସାମଗ୍ରିକଭାବେ ହୁଏତ ନିତ୍ୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏହା ସର୍ବଦା ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ପୃଥୁବୀରେ ରହିଥୁବା ବୃକ୍ଷ, ଗୁଳ୍ପ ଇତ୍ଯାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନିଆଯାଇପାରିବ, କାରଣ ସେସବୁ ଅନିତ୍ୟ | ଯଦି ପୂୁଥୁବୀର ବସ୍ତୁମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ ତେବେ 
ପୃଥ୍ବୀ ହୁଏତ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ | ସେପରି ହେଲେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଭାବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କଳନା କରିବା ଅଯୌନ୍ତିକ ନୁହେଁ ! କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଗୁଣରତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ 
କରିବେ ନାହିଁ | କାରଣ ସେପରି ହେଲେ ଅଣୁ ଓ ଏପରିକି ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ପରିସରଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବେ | ଅଣୁ ସକଳ ନିତ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ସ୍ଵପରିଚାଳିତ ହୋଇଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେପରି ହେଲେ ଶତଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗଣ୍ୟ ହେବେ, ଯାହା ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଅବାନ୍ତର 
ହେବ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵର ଯେପରି ନିତ୍ଯ, ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ 
ବା ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିତ୍ୟ । ଜଗତକୁ ଶଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | ଯେହେତୁ ଜଗତକୁ ଲଶ୍ଵର ଏକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ଇଶ୍ଵର ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁବା ଜ୍ଞାନ ବା ଉଦ୍ୟମ 
ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ଏକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଵବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରୟୀସ ନିତ୍ୟ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଭତଶ୍ଵର ନିତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବ ଓ ସେହିହେତୁ ତାହା “କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଜଗତରେ ବୃକ୍ଷ, ଗୁଳ୍ପ ଇତ୍ଯାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ତେବେ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଶ୍ତଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେବେ, କାରଣ 
ଭିଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । କିମ୍ବା ଜଗତକୁ ନିତ୍ଯ ଗ୍ରହଣକରି 
ମଧ୍ଯ ଜଗତର କେତେକ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଯେପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେହିପରି 
ଭିଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକରି ଛଶବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନିଆଯାଇପାରିବ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ନିତ୍ୟ ଭାବରେ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ଭନ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥବା ଯୋଗୁଁ ଯଦି ତାହା କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ପରିଗଣିତ 
ହୁଏ, ଯେପରି ପୃଥିବୀ, ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ପରିଣାମ ଅବାନ୍ତର ହେବ | କାରଣ ସେହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଇଶ୍ଵର ବା ଅଣୁ ସକଳ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯିବେ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକରେ 
ଭଶ୍ଵର ବା ଅଣୁ ସକଳକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଯଦି ଲଶ୍ଵର ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
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ନା୍ିନ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣ୍ଧରବାଦ ୧୨୩ 


ନୁହନ୍ତି ତେବେ ପୂଥବୀ ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ! ଯଦି ପୂଥବୀ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ପୂଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଥ୍‌ବା କଳ୍ପନା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାନ୍ତର ହେବ | 


ଅନ୍ତତଃ ଯଦି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୃଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଗୁଣରତ୍ସ 
ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି ! ପୃଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ପରିକଳ୍ନା କଲାବେଳେ ଏହାର ଦୁଇଟି 
ପୂଥକ୍‌ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଚାରକୁ ଆସିଥାଏ, ଯଥା ¬ ( ୧) ପୃଥୁବୀ ସ୍ଵରୁପରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
( ୨) ଏକ ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ଏହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । ଯଦି ଆମେ ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନାଟିକୁ 
ନେବା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥିବୀ ସ୍ଵରୂପତଃ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ସେଥରୁ 
ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି “କାର୍ଯ୍ୟ ଓ “ନିମିତ୍ତ କାରଣ” ଭିତରେ ଏକ ସାର୍ବିକ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେ 
ରହିଛି ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତିରୁ କାରଣ ଭାବନା 
ଆସିଥାଏ, କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବା ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ନିଃସୃତ ହୋଇନଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ ପ୍ରମାଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “ପୃଥ୍ବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ଆଧାର ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ତାହାର ଏକ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ଏକ ନିମିତ୍ତକୁ କଳ୍ଚନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ, କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିମିତ୍ତଜ୍ଞ ରହିଛନ୍ତି । ଯେପରି ଏକ 
ଘଟର କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିମିତ୍ତଜ୍ଞ ଘଟକାରଙ୍କୁ ନିଆଯାଉଛି, ସେହି ସାଦୃଶ୍ଯରେ 
ପୂଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଗଲେ ତାହାର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ ଏକ ନିମିଉତଜ୍ଞଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 


~~ ~~ 


ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରିବ । ସେହି ନିମିତତଜ୍ଞ ନିଶ୍ଚୟ ଇଶ୍ଵର | 


ଗୁଣରତ୍ନଙ୍କ ମତରେ ସାମାନ୍ୟ ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ଏପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆସିବା 
ଅଯୌକ୍ତିକ ଅଟେ । ଧୂମ ଓ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ସାଦୃଶ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ! ସେହିହେତୁ 
ଧୂମର ଉପସ୍ପିତିରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଉଥିବାରୁ ଜଳୀୟବାଷ୍ପର ଉପସ୍ଥିତିରୁ 
ଅଗ୍ନିକୁ ଅନୁମାନ କରିବା ଅବାନ୍ତର ହେବ ନାହିଁ କି ? ଦୁଇଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥବା 
ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିକ ପାଖରେ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ସତ୍ୟ, ସେହି ଅନୁମାନ ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍ୟ ଏହା ସର୍ବଦା କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ଗୁଣରତ୍ସ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମଧ୍ଧ ଏହାକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେହେତୁ ପରମାତ୍ସା ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି ସେହେତୁ ତାଙ୍କର ଜୀବାତ୍ସାମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଜୀବାତ୍ନାମାନଙ୍କର ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁ ରହିଛି, ସେମାନେ ସର୍ବଜ୍ଞ ନୁହନ୍ତି 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୨୪ ଇାରଚାପ ମାନସ : ଛଲଙଣମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମିରବାକ 


ଓ ପୃଥିବୀର କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଆଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ଜୀବାତ୍ସା ସହିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏହିସବୁ ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ? 


ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ ଓ ଧୂମ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଧୂମରୁ ଅଗ୍ନିର 
ଉପସ୍ପିତିକୁ ଯେପରି ଅନୁମାନ କରାଯାଉଛି, ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସେପରି 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜଳୀୟବାଷ୍ପର ଧୂମ ସହିତ କେତେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଧୂମର ଏପରି କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ଯେଉଁଥୁରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ 
କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ, ଅଥଚ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଘଟକାରକୁ ଅନୁମାନ କରାଯିବ, ସେପରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣର କଳ୍ଧନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏପରି କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ଯେଉଁଥିରୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣର ଭାବନା ଆସିପାରିବ, 
ଅଥଚ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଘଟ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହି କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ପୁଥୁବୀକୁ 
ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଯେ ରହିଛି ଏହା କଳ୍ଧନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


କିନ୍ତୁ ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଉଛି ଓ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରିବାବେଳେ ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣକୁ ଆଧାର ଭାବରେ 
ନିଆଯାଉଛି, ପୁଥବୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତଜ୍ଞ ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କଳ୍ଧନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଘଟର ସ୍ଵତନ୍ତତାରୁ ଘଟକାର ଭାବନା ଆସୁଥିବାରୁ 
ପୂଥବୀରୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଆସିପାରିବ, କାରଣ ଉଭୟ ଘଟ ଓ ପୂଥ୍‌ବୀ ଏକ ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ ଆଧାରିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗୁଣରତ୍ଵ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅବୈଧ ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ, କାରଣ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ବରବିରୋଧୀ ହେବ | ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେପରି ଘଟକାର ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି, ସେହିପରି ପୂଥବୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏକ 
ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବେ । ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି 
ନେବା ନ୍ୟାୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ | 

କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟଟବୈଶେଷିକ _ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ, ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିରୁଦ୍ଧ ତର୍କଦୋଷ ନାହିଁ ! କାରଣ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିତଜ୍ଞ ଭାବେ ସାମାନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ନିଆଯାଉଛି, ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି କୌଣସି ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ନିଆଯାଉ ନାହିଁ | ଗୁଣରତ୍ନ 
ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମଧ୍ଯ ଅବୈଧ ଦର୍ଶାଇବେ | ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟରୁ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ, କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସତ୍ତାର ଆଧାରକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | 
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ନା୍ଚିଜ ଦର୍ଣଳରେ ନିରାଶ୍ରବାଦ ୧୨୫ 


ଇଶ୍ଵର ନିମିତ୍ତଜ୍ଞ - ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ସତ୍ତାଂ ଏହା ପୂଥବୀକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବେ ନେଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧର ଆଧାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନ୍ୟ | କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟର କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି କାରଣର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ତାକୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ ଓ ତାହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଧାରା ନିରୂପିତ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ 
ମଧ୍ୟରେ ରହିଥବା ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ସହଚଟାରୀ ସମ୍ନ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ କାରଣର ସୃତନ୍ତ୍ରତାକୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିଥାଏ । ତେବେ ଯଦି ବି ପୂଥଵବୀକୁ ଘଟ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତଥାପି ସେଥରୁ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଏକ ଶରୀରହୀନ ନି ମି୍ତଜ୍ଞଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ ! 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗୁଣରତ୍ସ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକର ଇଶ୍ବର ଅନୁମାନଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କେତେକ ଅବୈଧତା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣର ଅନୁମାନ ସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଗୁଣରତ୍ବ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ 
ରହିବା ସଙ୍ଗତ, ଅଥଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ରହିଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆନଯିବା ମନେହୁଏ । ଘଟ, ଚଉକି, ଘଣ୍ଟା ଇତ୍ଯାଦି ଏକ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ | କିନ୍ତୁ ଏପରି 
କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ଯେଉଁଠି କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | 
ଜଙ୍ଗଲରେ ହେଉଥିବା ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାରେ ହେଉଥିବା ଘାସ ମଧ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟର କୌଣସି ନିମିତ୍ତ ବା ବୁଦ୍ଧିମାନ କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଏହି ଦୂଇ 
ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେବା ହେତୁ ନୈୟାୟିକମାନେ ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟର ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଏହି ଅନୁମାନ ଯେ 
ଅବୈଧ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । କାରଣ ଆମର ଅନୁମାନରୁ ଏହା ସିଦ୍ଧ 
ଯେ ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାର ଘାସ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ନିର୍ମାତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ |! ସେହିପରି ପୂଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନେଇ ତାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରିବା ଅବୈଧ ଅଟେ । ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ 
ନିଆଯାଇପାରେ, କିନୁ ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଅନୁମାନ 
ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । 

ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଏକ ଭଶ୍ବରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ହୁଏତ ସମାଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ | 
ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାର ଘାସର ମଧ୍ଯ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେହି କାରଣ ଲଲଶ୍ବର 
ହୋଇପାରନ୍ତି । ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପତଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ଯ ନୂହନ୍ତିୟ ତେଣୁ ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ 
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୧୨୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଵରବାଦ 


ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେବା ସମ୍ଭବ, କାରଣ ସେ ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୂହନ୍ତି | ତେବେ 
ଇଶ୍ଵର ଯେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଇଶ୍ଵର ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଏହିସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଧାର କ”ଣ 
ହେବ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକନ୍ୟ ନୁହନ୍ତି ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ | ଇଶ୍ଵର ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
କହିବାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ, ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି ଅଥଚ ସେ ଆମର ସମ୍ଭାବ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସର ଭିତରେ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ । ଯୁକ୍ତିଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯଦି ବି ଧରାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵର 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଇଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଗୁଣରତ୍ବଙ୍କ 
ମତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ହୁଏତ ତିନୋଟି କାରଣ ଭିତରୁ 
କୌଣସି କାରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଇଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ତେଣୁ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵର ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସହ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷତ୍ୃ 
ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡ଼ିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପରେ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ | ଗୁଣରତ୍ଵ ସମସ୍ତ 
ସମ୍ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ଆଲୋଚନା କରି ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ତାର୍କିକ ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯଦି 
ଇଶ୍ଵର ଅଶରୀର ଯୋଗୁଁ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କର୍ୀଁ ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ମତାନୁଯାୟୀ ମୋ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ଅତ୍ସା 
କର୍ମରହିତ, କାରଣ ଏହା ଶରୀରବିହୀନ. | ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହେଲେ ଆତ୍ସା କର୍ମ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ତେବେ ଏଠାରେ କୁହାଯିବ ଯେ, ଇଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ହୋଇଥିବାରୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି କର୍ମ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମତପୋଷଣ କରିବେ 
ଯେ ଇଶ୍ଵର ଶରୀରରହିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ, କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ 
ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରୟାସ ବିଦ୍ୟମାନ | ଇଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ୁଷ୍ଠାନ ହୋଇଥବା 
ଯେଗୁଁ ତାଙ୍କର ଶରୀର ନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ, କିନୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ହେଲେ ଏକ ଶରୀର- 
ବିଶିଷ୍ଟ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧାରଣ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଶରୀରର ସ୍ପିତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେକୌଣସି ସାଧନ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରୀରକୁ ଆଧାରଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । 
ଶରୀରବିହୀନ ଆତ୍ସା ଓ ଏପରିକି ମୋଯଷପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ଛା, ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମରହିତ ବୋଲି ସେମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ତେବେ ସେହିପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଯଦି ଶରୀରବିହୀନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, 
ତା'ହେଲେ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନରହିତ ହେବେ |! ସୁତରାଂ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଶରୀରହୀନ ବୋଲି 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଇଶ୍ଵର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ହେବା ବା ପୂଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ହେବା ଅବାନ୍ତର ହେବ | 
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ନା୍ଚିକ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୨୭ 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଇଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବା ଅଲୌକିକ ସେହେତୁ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଗୁଣରତ୍ଵଙ୍କ ମତରେ ଭିଶ୍ବରଙ୍କର ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତଵ ତାଙ୍କର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସ୍ଵଭାବ ସାହାଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିଲା ଯେ, ଅଲୌକିକ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କରିବାଦ୍ଵାରା ଜଣେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହେବା ସମ୍ଭବ | ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁ ନାହାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ 
ଗୁଣରତ୍ସଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି, ଯଦି କେହି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟଦ୍ବାରା 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେବାର ଲକ୍ଷଣ ନିତ୍ଯ ନୁହେଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ନିତ୍ଯ ଭାବରେ ଅନା୍ୟଦ୍ଵାରା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ | ସୁତରାଂ 
ଭିଶ୍ଵବର ତାଙ୍କର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହେବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । 


ସେହିପରି ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ, ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପରେ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କାରଣ ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍ଵ ଲକ୍ଷଣ ବିଦ୍ୟମାନ | ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷତ୍ଵ ଏକ ସାଧାରଣ 
ଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଗୁଣରତ୍ସଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଏକ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ କେତେକଙ୍କ 
ପାଖରେ ସାଧାରଣ ଭାବେ ରହିବାଦ୍ଵାରା ଏହା ଏକ ସାମାନ୍ଯ ଲକ୍ଷଣରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଥାଏ । ଏକକ ବସ୍ତୁ ପାଖରେ ରହିଥୁବା ଗୁଣ ସାମାନ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍ଵ ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଗୁଣ ଅଟେ, ତେବେ ଏହା ଯେ କେତେକଙ୍କର ସାଧାରଣ ଗୁଣ 
ତାହା କହିବାକୁ ହେବ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ | ଭଶୃରଙ୍କର 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍ଵକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଲେ ଏକ ଅବାନ୍ତର 
ଓ ଉଭଟ ପରିଣତି ଆସିବ | 


ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯେପରି ଭାବେ କଳନା କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ କିପରି ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାହାର କୌଣସି ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ଇଶ୍ଵର କେବଳ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵଦ୍ଵାରା ଜଗତକୁ ସ୍ବଷ୍ଚି କଲେ, 
ତେବେ ଜଣଙ୍କର କେବଳ ଉପସ୍ଥିତି ଅନ୍ୟର କାରଣ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ | ସେପରି 
ସ୍ଥଳେ ଯେକୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ପୃଥବୀର କାରଣ ହୋଇପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ 
ଘଟକାରର ଉପସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଜଗତର କାରଣ ହେବ | କିନ୍ତୁ ସେପରି ନିଆଯାଇପାରିବ କି ? 
ଯଦି କୁହାଯିବ ଇଶ୍ଵର ନିଜର ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ପୃଥୁବୀ ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ଅଟନ୍ତି, ତେବେ 
ଯୋଗୀମାନେ ମଧ୍ଯ ପୃଥ୍ବୀ ଉତ୍ପତ୍ତର କାରଣ ହୋଇପାରିବେ | କାରଣ ଯୋଗୀମାନେ ଯେ 
ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଯଦି କୁହାଯିବ ଯେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଓ ପ୍ରୟାସ ରହିଥିବାରୁ ସେ ପୂଥ୍‌ବୀର କାରଣ ଅଟନ୍ତି ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । 
ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛେ ଯେ ସଶରୀର ନ ହେଲେ କେହି ଏହିସବୁ ଲକ୍ଷଣର 
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୧୨୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଙଧରବାକ 


ଅଧକାରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ! ଏକ ଶରୀର ହିଁ ଏହିସବୁର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ହେବ ଓ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଠ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଅଧୂବକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରେ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଦେବତ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଜ୍ଞ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ! ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ପୂଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ! କିନ୍ତୁ ଦେବତୃ, ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ପୂୃଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭିତରେ କିପରି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ ? ବୁଦ୍ଧ, ମହାବୀର 
ମଧ୍ୟ ଦେବତ୍ଵର ଅଧ୍ବକାରୀ ଓ ସେମାନେ ସର୍ବଜ୍ଞ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ତ ପୃଥିବୀ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ 
ନୁହନ୍ତି । ଦେବତ୍ଵକୁ ଆଧାରକରି ସର୍ବଜ୍ଞାତାର ପରିକଳଛ୍ନା କରିବା ଓ ସର୍ବଜ୍ଞଙ୍କୁ ପୃଥବୀର 
କାରଣ ବୋଲି ନେବା ଅବାନ୍ତର ପରିକଳ୍ପନା ହେବ । 

ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୃଥିବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ନେଇ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଧାର ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁଣି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସୁଛି, ଇଶ୍ଵର ପୃଥିବୀକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପଛରେ କ”ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ? ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ, ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ପୂଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ 
ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କ'ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିହିତ ? ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ କାରଣର ଅବତାରଣା କରିଥା'ନ୍ତି; କିନ୍ତୁ କୌଣସିଟି କାରଣ ଯେ ବୈଧ ବା ସଂଗତ 
ନୁହେଁ ଏହା ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସମୟରେ ଏହା କୁହାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ବର 
ଏକ ଖୁଆଲର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏକ ଖୁଆଲ ବ୍ଯାକ୍ରିନିଷ୍ଠ ବ୍ୟାପାର 
ହୋଇଥବାରୁ ଏହାର ପରିଣାମ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ ବା ନ ହୋଇପାରେ । ଏକ ବ୍ୟକ୍ିନିଷ୍ଠ 
ବ୍ୟାପାର ଅନୀ୍ୟଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ । ତେବେ ପୂଥବୀ କ'ଣ ଏକ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ 
ବ୍ୟାପାର ଯୋଗୁଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ ? 


ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆତ୍କାର ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ପାଇଁ ଭତଶ୍ଵର ପୂଥୁବୀକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କୁହାଯାଇଥାଏ | ସେପରିସ୍ଥଳେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା 
ଉପରେ ଲଶ୍ବର ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହେ ନାହିଁ । କେତେକ ମଧ୍ଯ 
କହିଥାନ୍ତି ଯେ, ଭଶ୍ଵର କରୁଣାବେଗ ହୋଇ ପ୍ୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେପରିସ୍ଥଳେ 
ପୁଥବୀରେ ସବୁ କିଛି ପ୍ରୀତିମୟ ଓ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ହୋଇଥାନ୍ତା | ପୁଥୁବୀରେ ଏତେ ଦୁଃଖ ଓ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହି ନ ଥାନ୍ତା |! ଯଦି ବ୍ୟକ୍ରିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖର ଉପପତି ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
କର୍ମକୁ ଦାୟୀ କରାଯିବ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବ କର୍ମର ପରିଣାମ ଅଟେ, ତେବେ ଭଶବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ରହିବ 
ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସଦଗତି ପାଇଁ ପୃଥୁବୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯିବ, 
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ନାର୍ଷିକ ଦର୍ଜନଣର ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୨୯ 


ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତ୍ସାମାନଙ୍କର ସଦ୍‌ଗତି ହିଁ ପୃଥୁବୀ ସୃଷ୍ଟିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେବ ଓ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଗୌଣ ହୋଇଯିବ । 


ଭିଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରେ କେତେକ ପୂଥବୀକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଲୀଳା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଜୀବମାନଙ୍କ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ଭଶ୍ବର 
ପୂଥବୀକୁ ସୁଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ନିଆଯାଏ |! ଭଲ କର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମ ପାଇଁ 
ଦଣ୍ଡ ଦେବା ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସେପରି ହେଲେ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଯେ 
ଆସକ୍ତି ରହିଛି ତାହା ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ଜଣେ ବାଳକ ଖୁସି ହେବାକୁ ଯେପରି ଖେଳରେ 
ମାତିଥାଏ, ସେହିପରି ଛଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ତୃପ୍ତି ପାଇଁ ଲୀଳାରେ ସଂପ୍ରକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି ବୋଲି 
ଧରାଯିବ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଅପୂର୍ଣତା ବା ଆସକ୍ତି ଅଛି ବୋଲି ନିଆଯିବ । 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟକୁ ସୁଫଳ ଦେବା ବା ଦଣ୍ଡ ଦେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଦି ଲଶ୍ବର ସଂପପକ୍ତ ହେବେ, 
ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରଶଂସା ବା ଘୃଣା ଆଦି ଅଛି ବୋଲି ଧରାଯିବ । କିନ୍ତୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ରହିବା ଭାବନାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବେ 
କି ? ଭଶ୍ଵର ଯେ ପୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଏଥପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଉଦେଶ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯେହେତୁ କୌଣସି କିଛି ସର୍ଜନା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ କିଛି ନା 
କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ ଓ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ସୁବ୍ଯବସ୍ଥିତଭାବେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ଇଶ୍ଵର ଯେ ଜଗତର କାରଣ ଏହା 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଧାର ନିଆଯିବ, ସେସବୁ ଯେ 
ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ହେବ ଏହା ଗୁଣରତ୍ବଙ୍କ ପରି ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ¦ ଅନୁମାନ ଅବୈଧ ହେଲେ ଯେଉଁସବୁ ହେତ୍ଵାଭାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, ସେହି 
ସବୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ଉଦାହରଣ 
ସ୍ଵରୂପ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆସିଥାଏ । ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅନୁମାନ କଲାବେଳେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପୃଥରବୀର କାରଣ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଘଟରୁ 
ଘଟକାର, ସର୍ଣହାରରୁ ସ୍ଵର୍ଣିକାର ଇତ୍ୟାଦି ଆଧାରରେ ପୂଥବାରୁ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଳନା କରାଯାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଘଟ ବା ସୃଵର୍ଣ୍ଣହାରର ଯେଉଁ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ସେସବୁ ଶରୀର ଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ସର୍ବଜ୍ଞ ବା ସର୍ବଶ୍ତିମାନ୍‌ ନୂହନ୍ତି । ସେହିପରି ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କଲାବେଳେ 
ଆମେ ଯେଉଁ ଆଧାରକୁ ନେବା ତାହା ମୌଳିକତଃ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଯୁକ୍ତି ସଦୃଶ ହେବ । 
ସୁତରାଂ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଶରୀରହୀନ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ରିମାନ୍‌ ସତ୍ତା ଭାବରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହେବ । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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୧୩୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ରଙ୍ରଦକାଦ କନାମ ନିରାମ୍ଧରବାଜ 


ସବ୍ୟଭିଚାର ହେତ୍ଵାଭାସଜନିତ ତର୍କଦୋଷ ମଧ୍ଯ ଆସିବ | କାରଣ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଥୁବୀକୁ 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ ତା'ର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଛ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଆଯାଇଥାଏ | କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର ଯେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ, ଯେପରି ବିଜୁଳି 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ବି ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ନ ଥାଏ ! ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର 
ଯେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି, ଏହା କହିବାଦ୍ଵାରା ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷଜନିତ ହେତ୍ବାଭାସ 
ଆସିବ ! କାରଣ ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ ଭିତରେ ଏକ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ସାର୍ବିକ ସହଚାରୀ ସମ୍ନ୍ଧ 
ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରିବା 
ବେଳେ ବାଧୂତ ହେତ୍ଵାଭୀସଜନିତ ଅବୈଧ ତର୍କଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହେବ 1 କାରଣ ଯେଉଁ ଆଧାର 
ସାହାଯ୍ୟରେ ପୂଥବୀର କାରଣ ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଆଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ 
ଆଧାରରେ ଏହାର ବିପରୀତ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଣିବା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ଏବଂ ଯୁକ୍ତି ବା ଅନୁମାନର ସାହାଯ୍ୟ ନିଆଯାଇ ବିପରୀତ ସିଛ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଏ, ତେବେ ବାଧୂତ ତର୍କଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ! ଯାହାର ସୃଷ୍ଠି ନାହିଁ ବା ବିଲୟ ନାହିଁ, 

ଯାହା ଅପରିବର୍ଉନୀୟ ଓ ନିତ୍ୟ, ତାହା ହିଁ ଶାଶୃତ । ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନକୁ 
ପରିକଳ୍ପନା କରିବାଦ୍ାରା ହି ତାଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରିବ ! ସେପରିସ୍ଥୁଳେ 
ଇଶ୍ଵର ଶାଶ୍ବତ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ଓ ବିଲୟ ପରି ଦୂଇଟି ପୂଥକ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ ବା 
ପ୍ରକ୍ରିୟାର କାରଣ ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିଆଯିବ, ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି 
ନିଆଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ଇଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦିୟ ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କ ଥାଏ 
ତାହା ଏଠାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଅନୁମାନର ଆଧାରରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାବେଳେ ସବ୍ୟଭିଚାର 
ହେତ୍ଵାଭାସଜନିତ ତର୍କଦୋଷ ଜାତ ହେବ, ଯଥା ¬ ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ବସୁରାଜି ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଦେଖ ଲଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁରାଜି ଓ 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ନିୟତ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ପୁନଶ୍ଚ ଗୁଣରତ୍ବ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଉଛନ୍ତି ଯେ ଲଶ୍ଵର ଯଦି ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସବୁର କାରଣ, ତେବେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଥିବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କ କିପରି ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆଧାରଗୁଡ଼ିକର ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଥିବା ସଂଶୟବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
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ନାଳ କର୍ଣନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୩୧ 


କ'ଣ ଇଶ୍ଵର ବି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ? ଯଦି ସମସ୍ତ ଭାବୁକ ବା ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟଜ୍ଧିମାନଙ୍କର 
ବିଚାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଶେଷରେ ନିୟନ୍ତିତ, ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରେ 
ଏତେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ଭିନ୍ନତା କାହିଁକି ରହୁଛି ? ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସବୁଥର କାରଣ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସ, ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଆମର ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ 
ତାନ୍ତ୍ରିକ ବିଚାର ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ମନେହୋଇଥାଏ |! 

ସେହିପରି ଇଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକକ କର୍ଭା ଭାବରେ 
ନିଆଯାଏ । ଯଦି ବିଭିନ୍ନ କର୍ରାଙ୍କୁ ବା ବହୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବା ବିରୋଧ ଆସିବ । ପୁନଶ୍ଚ ବହୁ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମନ୍୍‌ୟ 
ଆଦି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଥିବାରୁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶଧାରାରେ ଏକେଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରତୀତି 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ ! ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ଏଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଅଧୁକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ବହୁ ଇଶ୍ବର 
ପରିବର୍ରେ ଏକକ ଇଭଶ୍ଵରକୁ ପୂଥ୍ବୀର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରତୀତି ବାସ୍ତବ 
ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ଉଇମାନେ ସମ୍ମିଳିତଭାବେ ଯଦି 
ଉଇହୁଙ୍କା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିପାରୁଛନ୍ତି ବା ମହୁମାଛିମାନେ ସୁନ୍ଦର ମହୁଫେଣା ଗଢିପାରୁଛନ୍ତି, 
ତେବେ ସେହି ଆଧାରରେ ବହୁ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କାହିଁକି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନ ପାରିବ ? ସୁତରାଂ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବୋଲି ନେବା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ମନେହୋଇ ନ ପାରେ । 


ଏହିପରି ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଆଧାର ଉପରେ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଓ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗୁଣରତ୍ନ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା 
ଓ ଆଚାର ମୀମାଂସାର ଅବତାରଣା କରିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା 
ନାହିଁ । ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଓ କୌଣସି ଜାଗତିକ କ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନ ଥିବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଜୈନମାନେ ମୋକ୍ଷକୁ ସର୍ବୋଜଚ ସ୍ଥାନ ଦେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥପାଇଁ ଭଶ୍ଵର-ଉପାସନା କିମ୍ବା 
କୌଣସି କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଏହି ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଯେଉଁ 
ଦାର୍ଶିନିକଗଣ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆସିଛନ୍ତି ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ବିଶେଷତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଧାରରେ 
ରହିଥୁବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ 
ଭିତରେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଶୁଦ୍ଧ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନର ପରଞ୍ପରାଟି ଆସିଛି, ତାହା 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବଡ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ର୍କ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଗୁଣରତ୍ଵଙ୍କ 
ପରି ତର୍କବିତ୍‌ମାନେ ମଧ୍ୟ ବହୁ କୂଟତ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି ! ଅବଶ୍ୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
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୧୩୨ ଉଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଫଣରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧରବାଦ 


ପ୍ରତିଷ୍ଠା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ତର୍କଗୁଡ଼ିକ ଯେ ଅକାଟ୍ୟ ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ | କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରବାଦ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥବା ସିବ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକ କିପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବା ବୈଧ ଭାବନା ନୁହେଁ, ତାହା 
ହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହି ଅନୁଶୀଳନ ଭିତରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜୈନ ଧର୍ମ ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁୂ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ! 


୪.୨ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 


(କ) 


ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଯାହାଙ୍କର ବିଚାରଧାରାକୁ ଆଧାରକରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ, ଇତିହାସର ଏକ ଅନନ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଏକ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଟିନ୍ତାନାୟକ ଭାବେ ତାଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଅଦ୍ଵିତୀୟ | ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ସାଂପ୍ରତିକ ସାର୍ବଭୌମ ରାଜ୍ୟ 
ନେପାଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୫ ୬୦ ମସିହାରେ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଏକ ରାଜପରିବାରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସକଳ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର 
ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେସବୂକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ ସେ ହୋଇଥୁଲେ ତତ୍ତ୍ସନ୍ଧାନୀ | 
ବୈଭବ ଓ ବିଳାସ ପରିବର୍ରେ ଜୀବନର ରହସ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବାପାଇଁ ସେ ହୋଇଥିଲେ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ । ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଆତୃଶୁଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ସେ ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟନେଇ 
କେତେକ ବିଚାରରେ ଉପନୀତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାହାକୁ ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି ନିଜର ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ । ତାଙ୍କ ସାଧନା, ଅନୁସନ୍ଧିସା, ଅନୁଭୂତି, ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଓ ବିଚାର କାଳକ୍ରମେ ଏକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ କୋଣରେ ଅଗଣିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
କରେ | ସେ ହୁଅନ୍ତି ଏକ ଧର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭକ । ତାଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଅସୁମାରି କାହାଣୀ, 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ବହୁ ଦେଶରେ । ତାଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତନକୁ ନେଇ ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ 
ସମ୍ଭାର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ବୁଦ୍ଧ ଜାତି, ଜାତୀୟତାର ଉର୍୍ବରେ ହୁଅନ୍ତି ବିଶ୍ଵର 
ଏକ ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଓ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଦର୍ଶ ଅନେକ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ହୁଏ ଜୀବନର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ରେୟ | ପୃଥିବୀର ଅଗଣିତ ମଣିଷ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ଅଧକାରୀ 
ହେବାକୁ ତଥା ଏକ କଳିତ ଅମ୍ପତମୟ ସୋପାନକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାକୁ ତାଙ୍କ ଭାବନାରୁ 
ଅଭିନିବେଶ ପାଆନ୍ତି | ବୃଦ୍ଧ ନିଜର ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶାଳ 
ଭୂଖଣ୍ଡରେ ପରିଚିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଅସଂଖ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଓ ଦାର୍ଶନିକଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ୮୦ ବର୍ଷ ବୟସରେ ତାଙ୍କର 
ଜନ୍ମତିଥ୍‌ରେ ସେ ଦେହତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୪୮୦ରେ | 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ଧରବାଦ ୧୩୩ 


ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର ପରବର୍ଭୀ ଶତାଦଦୀଗୁଡ଼ିକରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ତାଙ୍କ ବିଚାରଧାରାକୁ 
ନେଇ ଯେଉଁ ରାଶି ରାଶି ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ ସମଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ବିଷୟରେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ ଚିତ୍ର ମିଳିପାରି ନାହିଁ | ଏପରିକି କେତେକ ବିସ୍କୃତି ଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତଥାପି ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସମ୍ଭାର ରହିଛି ସେସବୁକୁ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ ବୋଲି ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଏସ୍‌. ଏନ୍‌ ଦାସଗୁପ୍ତ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତିଂ । 
ଯାହାକିଛି ବର୍ଉମାନ ସହଜରେ ଉପଲବ୍ଧ ତାଂ ମଧ୍ଯରୁ ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅଭିନବ ଓ ସକ୍ଷମ 
ଅନୁଶୀଳନର ଅନେକ ଉପାଦାନ ମଧ୍ଯ ମିଳିପାରିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ, ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସଭ୍ୟତାକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିବାରେ ଏସବୁର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । କେବଳ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି ନୁହେଁ, ପରନୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ବୌବ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ଗୌରବମୟ ପରଂପରା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନନ୍ୟ | 


ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ କିଛି' ଲେଖୁ ଯାଇନାହାନ୍ତି | ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସେ ଉପଦେଶ 
ଓ ଅନୁଜ୍ଞା ମାଧମରେ କେବଳ ନିଜର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଶିଷ୍ୟମାନେ 
ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଶୁଣିଥବା ତତ୍ତ୍ବ ସକଳକୁ ସୃତି ଭିତରେ ରଖୁଛନ୍ତି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
ପରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟ କଗଣ ମଧ୍ଯ ନିଜେ କିଛି ଲେଖମନଥଲେ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କ ଭାବନା 
ସକଳକୁ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନେ ଲେଖୁଥିଲେ । ବୁଦ୍ଧ, ସଚ୍ରେଟିସ ଓ ଯୀଶୁ 
ଇତିହାସର ଅମ୍ଳାନ ପ୍ରତିଭା, ଯଦିଓ ସେମାନେ କେହି ନିଜେ କିଛି ଲେଖୁନାହାନ୍ତି | ଯେହେତୁ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଲିଖତ କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ଧ ନ ଥଲା, ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଉପଦେଶ ବିଷୟରେ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ କାଳକ୍ରମେ ବିବାଦର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରବର୍ତୀ 
ପିଢ଼ିର ଶିଷ୍ୟଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ତାତ୍ତବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସଂଘର ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ 
ମତଭେଦ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ତୀବ୍ର ହେଲା | ବିଭିନ୍ନ ମତ ଓ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଧାରକରି ବିଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସୃଷ୍ଟିହେଲେ । ସୁତରାଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ ବିଚାର 
ସକଳକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ରଖୁବା ଆବଶ୍ଯକ ମନେକରାଗଲା । ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁପରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନଙ୍କର ଏକ ଅଧ୍ବବେଶନ ରାଜଗ୍ରହଠାରେ 
ଆହୂତ କରାଯିବା ଜଣାଯାଏ | ଏହାକୁ ' ପ୍ରଥମ ପରିଷଦ” ବୋଲି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଇତିହାସରେ 
ନିଆଯାଇଛି | ଏହି ସମ୍ମିଳନୀରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଉପଦେଶ ଶିଷ୍ୟମାନେ ସୃତି ଭିତରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ | ଏହି ପରିଷଦର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଗଣଙ୍କ 
ଆଚରଣ ବିଧୁକୁ ସ୍ପିର କରାଗଲା ! ସେହି ଶୃଙ୍ଖଳାମାନଙ୍କର କଠୋରତା ଯୋଗୁଁ କେତେକ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଉଠିଲା । ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭେଳନର ପ୍ରାୟ ଏକ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ପରେ “ଦ୍ଵିତୀୟ ପରିଷଦ” ଆହୂତ ହେଲା । ବିଶେଷକରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର କଠୋର 
ଶ୍ମଙ୍ଖଳା ବିଷୟରେ ପୁନଃ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପରିଷଦର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା | 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୩୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଶଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାମ୍ମରବାଦ 


ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୃଚ୍ଛ ଶୃଙ୍ଖଳା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥିବାରୁ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ଅନେକ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମତପୋଷଣ କଲେ ! ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବରେ ସଂସ୍କାରକୁ 
ବିରୋଧ କରି ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଥିବା ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଗଣଙ୍କୁ ସଂଘ ଭିତରୁ ବହିଷ୍କାର କଲେ । 
ସଂଘରୁ ବହିଷ୍ପତ ହୋଇଥିବା ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଗଣ ନିଜର ଏକ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜନ କଲେ ଓ 
ଏଥରେ ବହୁ ସନ୍ଧ ଓ ଭିକ୍ଷୁ ଯୋଗଦେଲେ । ଏଥିରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିବା ଓ ସଂସ୍କାର 
ଚାହୁଁଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମହାସଂଘିକ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେବାବେଳେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଥେରବାଦୀ ବା ସ୍ଥୁବିରବାଦୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । କେତୋଟି ଦଶନ୍ଧି ଭିତରେ 
ମହାସଂଘିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ଜନପ୍ରିୟତା ଆଶାନୁରୂପ ଭାବେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିଥୁବା 
ଜଣାଯାଏ ! ଭୃଜିନ ଓ ଭାଦ୍ରିପୁଜକ ନାମରେ ପରିଚିତ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସେମାନଙ୍କ 
ମହାସଂଘ ଜରିଆରେ ସଂଘର ନୀତି, ନିୟମ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳାଜନିତ ବିଧାନମାନ ନିର୍ଵାରଣ 
କରିଥିଲେ | ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଉଭବ ହେଲା, ତାହା 
ଉଦାରପନ୍ଛୀ ମହାସଂଘିକ ଗୋଷ୍ଠୀଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀରେ ପ୍ରଥମ ବିଭାଜନ ପରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଭାଜନ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କ 
ସମୟରେ ° ତୃତୀୟ ପରିଷଦ” ବେଳେ ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଏହି ସମୟ ବେଳକୁ 
ଧର୍ମ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ନିକାୟ (ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟ “ ନିକାୟ' 
ନାମରେ ବୌଦ୍ଧ ଇତିହାସରେ ପରିଚିତ) ସୃଷ୍ଟି ହୋଇସାରିଥିଲା |! ସମ୍ଭବତଃ ତାନ୍ତବିକ 
ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ନେଇ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିକାୟର ଉଭବ 
ହୋଇଥଲା | ତୃତୀୟ ପରିଷଦ ସମୟରେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସ୍ତରବିରବାଦୀମାନେ ଏଗାରଟି ନିକାୟକୁ 
ସଂଘରୁ ବହିଷ୍କାର କରିଥବା ଜଣାଯାଏ । ସମସ୍ତ ବହିଷ୍କୃତ ନିକାୟର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବା ଭିକ୍ଷୁଗଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ନାଳନ୍ଦାରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେ ସମସ୍ତେ ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀଭାୀବେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଇତିହାସରେ ପରିଚିତ । ପରେ ଏହି ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭାବରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । କନିଷ୍ପଙ୍କ ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧସନ୍ଧ୍ଯାସୀ, ମୁଖ୍ୟତଃ 
ସର୍ବାଷ୍ଚିବାଦୀଙ୍କର ଯେଉଁ ସମ୍ମିଳନୀର ଆୟୋଜନ ହୋଇଛି ତାହା “ ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦ” ଭାବେ 
ପରିଚିତ । ଏହି ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଇତିହାସରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା ! 
ଏହି ପରିଷଦଦ୍ବାରା ଧର୍ମର ନାତିମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରନ୍ନରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଗଲା ଓ ଏହା ବିଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସଂଘ ସ୍ତରରୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ଅନୁମୋଦନ ଲାଭକଲା | ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦଦ୍ଵାରୀ 
ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟକୃତି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ତାହାକୁ ଅଭିଧର୍ମ ବିଭାଷା, ମହାବିଭାଷା ବା ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବିଭାଷା ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ ! ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀମାନେ ଏହି କୃତିକୁ ଅତି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦେବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଭାଷିକ କୁହାଯାଏ । ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ ଏହା ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଓ 
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ନାର୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶଣ୍ମରବାକ ୧୩୫ 


ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭାବେ ପରିଚିତ । ବିଭାଷାରେ ସନ୍ଧିହିତ ଭାବଧାରାକୁ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥୁବା ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ବୈଭାଷିକ କୁହାଯାଇଥାଏ । 


ସ୍କୁବିରବାଦୀ ବା ଥେରବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା | ଥେରବାଦୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ହେତୁବାଦୀ ବା ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ଭାବରେ ପରିଚିତ । ଧର୍ମୀୟ ଓ ସଂଘୀୟ ଭାବଧାରାର ନିରବସ୍ଥିନନ 
ଅଗ୍ରଗତି ସହ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚ ଶହ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଶତାଧୂକ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ଇତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଟି 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ବା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ସେପରି 
ଗୁରୁତର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ନେଇ ହୋଇନଥୁଲା, ବରଂ କେତେକ ଆଚରଣ ପାଳନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା କେତେକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ସୁତରାଂ ଏ 
ସବୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୁମିକା ନାହିଁ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁନ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର 
ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ଚାରୋଟି ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରା ସଂପର୍କରେ 
ସାଧାରଣତଃ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଏ | ସେହି ମଦବାଦଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ, ବୈଭାଷିକ 
(ଏମାନେ ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଦୁକତ), ଯୋଗାଚାର ବା ବିଜ୍ଞାନବାଦୀ ଓ ମାଧ୍ୟମିକ 
ବା ଶୁନ୍ୟବାଦୀ | ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ଏହି ଚାରି ମତବାଦର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ଓ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଅନ୍ଯ ପରମ୍ପରାର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ମତବାଦମାନଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରଶ୍ମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଚାରୋଟି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଅନ୍ତି, ଅଥଚ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁ୍‌ବା ଅସଂଖ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍‌ ନାହିଁ । କିମ୍ବା 
କେଉଁ କେଉଁ ଗୋଷ୍ଠୀ କାଳକ୍ରମେ ଏହିସବୁ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ ସହ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କ 
ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେଲେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର କରିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 

ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ନିରବଛିନ୍ନ ଅଗ୍ରଗତି ଓ ସମୟେ ସମୟେ ରାଜକୀୟ ସମର୍ଥନ 
ଲାଭ କରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିବା ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ ସେଥୁରୁ 
ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ଉଭବ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ! କାଳକ୍ରମେ 
ମୂଳଭାବନା ସହିତ ଅନେକ ନୂଆ ଧାରଣା, ଶୃଝଖ ଳା ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | 
ଫଳରେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟମୀନ 
ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ଏତିହାସିକମାନେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଭିତରେ ତିରିଶ ବା ତା” ଠାରୁ ଉର୍ବ୍ବ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭାବେ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମରେ ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା । ଅବଶ୍ଯ ଏ ଦୁଇଟି ସଂପ୍ରଦାୟର ଉତ୍ପତ୍ତିକାଳ ନେଇ ସଠିକ୍‌ 
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୧୩୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଝ୍ମରବାଦ 


ଏତିହାସିକ ସମୟ ସ୍ଥିର କରାଯାଇପାରି ନାହିଁ । ଖ୍ରୀ.ପୁ. ୪୦୦ ବର୍ଷ ବେଳକୁ ମହାସଂଘିକ 
ଓ ସ୍ପବିରବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଭାଜନ ହୋଇ ସାରିଥଲା ! ମହାସଂଘିକମାନେ ପୁନଶ୍ଚ 
କାଳକ୍ରମେ ଆଠଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇଥବା ଜଣାଯାଏ ! ଏହି ମହାସଂଘିକ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ସକଳର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ମହାଯାନୀ 
ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର କେତେକ ସୂତ୍ର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଏକ ଶହ 
ବେଳକୁ ଲେଖାଯାଇଥିଲା ! ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ୩୦ ୦ରୁ ୪୦୦ ଭିତରେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ମୁଖ୍ୟସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ରଚନା କରାଯାଇଥଲା ! ବିଶେଷକରି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅନୁଜ୍ଞା ସକଳ ଉପରେ 
ଏହି ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଆଧାରିତ ଓ ସେସବୁକୁ “ବୈପୁଲ୍ଯ ସୂତ୍ର? ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ରଚୟିତା କିମ୍ବା ସଂକଳକ କେଉଁମାନେ ଥିଲେ ସେ ବିଷୟରେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିଶେଷ ଜଣାପଡ଼ି ନାହିଁ । ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ହୀନଯାନ ମହାଯାନ 
ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରାଚୀନ ମନେହୁଏ, କାରଣ ମହାଯାନ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲେଖା 
ଯାଇଥଲା | ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୁଳବାଣୀ, ଉପଦେଶ ଓ ଅନୁଜ୍ଞା ସକଳକୁ 
ଯଥାର୍ଥରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ ବୋଲି ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ଦାବି କରିଥାନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ 
ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଭାବନାକୁ ଅଧ୍ୟକ ରହସ୍ୟମୟ, ଧର୍ମୀୟ ଓ ଭକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ପ୍ରଭାବ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା, ବର୍ମା ଇତ୍ୟାଦିରେ ବହୁଳ ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ ନେପାଳ, ଚାଇନା ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥିଲା । 


ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ କେତେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଗୁରୁତର 
ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ହୋଇଥଲା ସେ ଭିତରେ ନିର୍ବାଣଜନିତ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଅଟେ | ହୀନଯାନ 
ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ନିର୍ବାଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥୂଲା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର 
ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବାକୁ କୁହାଯାଉଥିଲା | କିନ୍ତୁ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ନିର୍ବାଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥଲା । ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ଏହି ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା 
ତିନୋଟି ଜନ୍ମ ଭିତରେ ସଫଳତା ବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚହେବ | ମହାଯାନରେ କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵାସଥଲା 
ଯେ, ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନ୍ମ 
ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନିର୍ବାଣ ଅପେକ୍ଷା ସାମୁହିକ ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ମହାଯାନ 
ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥଲା । 

ନିର୍ବାଣଜନିତ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଯଦିଓ ଧର୍ମୀୟ ଧାରଣା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହେଲେ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେପରି ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ ନୂୁହେଁ । ମହାଯାନ ଓ ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଦ୍ଵୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ନେଇ ଅଧକ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ! ଦାର୍ଶନିକ 
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ନା୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୩୭ 


ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କାଳକ୍ରମେ ଆସିଥଲା । ବିଶେଷକରି ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଓ 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାଜନିତ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ପୁଥକ୍‌ 
ମତବାଦ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେମାନେ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥଲେ | ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବୈଭାଷିକ ଓ ସୌୈତ୍ରାନ୍ତିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବାବେଳେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଯୋଗାଚାର ( ବିଜ୍ଞାନବାଦ) ଓ 
ମାଧ୍ୟମିକ ( ଶୂନ୍ଯୟବାଦ) ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥଲେ । କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ, 
ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ ତଥା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଚାରୋଟି ସଂପ୍ରଦାୟର ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ରହିଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଆଧାର କରି ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ 
ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କ ଉପରେ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଏହି ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି | 


ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ କିଛି ଲେଖୁ ନ ଥଲେ, ହେଲେ ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶାବଳି 
ପ୍ରଥମେ ପାଲି ଭାଷାରେ ତିନୋଟି ଭାଗରେ ସଂଗ୍ଧହୀତ ଓ ରଚିତ ହୋଇଥଲା | ଏହାକୁ 
ତରିପିଟକ” କୁହାଯାଏ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ 
ଗ୍ରନ୍ଧ | ପିଟକଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଯଦିଓ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୁଖନିଃସୃତ ବାଣୀ ନୁହେଁ, ତଥାପି 
ଏହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଭାବନା ବା ଉପଦେଶର ଅତି ନିକଟବର୍ଭୀ ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 
ପିଟକର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନୀତି ବା ନିୟମ ଆଧାରିତ ବାଣୀ | ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର “ ତୃତୀୟ ପରିଷଦର 
ସମ୍ମେଳନ ସମୟକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀ.ପୁ ୨୪୧ ମସିହା ବେଳକୁ ଏହି ପିଟକଗୁଡ଼ିକର ସଂକଳନ 
ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ବୌଦ୍ଧ ପରମ୍ପରାର ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପ୍ରଥମ ପରିଷଦ ଗଠିତ ହୋଇଥଲା ଓ ସେଠାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ତିନିଜଣ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଶିଷ୍ୟ କାଶ୍ୟପ, 
ଉପାଲି ଓ ଆନନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ | କାଶ୍ୟପ ଅଭିଧନ୍ମପିଟକ, 
ଉପାଲି ବିନୟପିଟକ ଓ ଆନନ୍ଦ ସୁତତପିଟକକୁ ଆବୃତ୍ତି କରିଥଲେ | ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ 
ଶିଷ୍ୟମାନେ ଏହାସବୁ ଶୁଣି ଶୁଣି ମନେରଖୁଥଲେ | ଖ୍ରୀ.ପୁ. ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପ୍ରଥମକରି 
ଏସବୁକୁ ଲେଖୁକରି ରଖାଗଲା | “ଅଭିଧନ୍ମପିଟକ” ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତର ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ, 
“ବିନୟ ପିଟକ” ଆଚାର ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଓ “ ସୁଭପିଟକ” ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ 
କାହାଣୀ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିଥାଏ ! ସୁଉପିଟକ ପାଞ୍ଚଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଭାଗକୁ ନିକାୟ କୁହାଯାଏ । ଏଥୁରେ ମୁଖ୍ଯତଃ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ ଅନୁଜ୍ଞାକୁ 
କଥୋପକଥନ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି | ବିନୟପିଟକ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ | ପ୍ରଥମ ଦୁଇଭାଗ ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଦୁଇଟି ଉପଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି । 
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୧୩୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲମଣମିରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧରବାଜ 


ଏଥରେ ବିଭିନ୍ନ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବ ଓ ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୃଙ୍ଖଳା ବିଷୟରେ ବିବରଣୀ ରହିଛି । 
ଅଭିଧ୍ମ ପିଟକ ସାତ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଓ ଏଥରେ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ ମୀମାଂସା, ଆଚରଣବିଧୁ 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି । ଏସବୁ ଥେରାବାଦ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାର ଭାବରେ 
ପରିଚିତ ! ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଆରମ୍ଭ ସମୟକୁ “ ମିଳିନ୍ଦଙ୍କର ପ୍ରଶ୍' ନାମରେ ପାଲିରେ ଯେଉଁ ଗ୍ରନ୍ମ 
ରଚିତ ହୋଇଥିଲା ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି ଭାବରେ ଗୁହୀତ | ବିଶିଷ୍ଟ ତାର୍କିକ ନାଗସେନ 
ଓ ଶାସକ ମେନାନ୍ଦେରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ମାଧ୍ଯମରେ ଯେଉଁ ତାତ୍ବିକ ଆଲୋଚନା 
ଏଥରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ତାହା ଶୈଳୀ ଓ ବିଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ 
ହୋଇଛି | ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧଘୋଷଙ୍କର ` ବିଶୁବିମଗ୍ଗ” ହୀନଯାନ ସଂପର୍କରେ ଏକ ବିଖ୍ୟାତ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବେ ଆଦୃତ । ଏହିସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଖ୍ୟାମୂଳକ 
ଗ୍ରନ୍ଧମାନ ରଚିତ ହୋଇଛି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧୀାରାକୁ ବୌଦ୍ଧଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦମାନ ଯଥେଷ୍ଟ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି 
ତଥା ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟର ମତଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି | 
ବୌଦ୍ଧ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ ଅନୁଯାୟୀ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିମ୍ବା 
ସମାଲୋଚନା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସିଷ୍ଟମ୍ମାନଙ୍କରେ ପ୍ରୟାସ 
ହୋଇଛି । କିନୁ ପାଲିଭାଷାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଶତାବ୍ଦୀମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ 
ସୃଷ୍ତି ହୋଇଥଲା, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନ ଥିବା ଏସ୍‌. ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ! ତାଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ପାଲି ସାହିତ୍ୟରେ ସମ୍ପଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେତେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ହିନ୍ଦୁ 
ଦର୍ଶନରେ ତାହା ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ" | 


(ଖ) 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ଏହି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସୂଚନା ପରେ ଆମେ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚନା କରିବା । କେତେକ 
ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରତୀତି ମୁଖ୍ୟତଃ ସାଂଖ୍ୟ ମତଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲା | ଅଶ୍ଵଘୋଷ ( ପ୍ରଥମ-ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀ) ବୃଦ୍ଧବଚରିତ” ନାମରେ 
ଯେଉଁ ବିସ୍ତୃତ ଜୀବନୀ ରଚନା କରିଥଲେ, ସେଥରେ ସାଂଖ୍ୟମତ ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଏହି ମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଅବଶ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନତା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା ଯେ କେତେକାଂଶରେ ବୌଛଦ୍ଧଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଇପାରେ ଏହା 
ଭାବିବାର ଅବକାଶ ରହିଛି | ବିଶେଷକରି ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଥନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୩୯ 


ନ ଥିବାରୁ ଓ ଏହା ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଦୁଇ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା କପିଳ ଜଗତର 
ମୁଳ କାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ସେଥୁରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟର ତତ୍ତମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଗମ୍ଭାରତାର ସହ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଅଧ୍ରକନ୍ତୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଭ୍ରା୍ତିଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି 
କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଆଧାର ନାହିଁ । ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା ବିରୋଧାଭାସ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛି ! 


କିନ୍ତୁ କପିଳ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନରେ ଯେପରି ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି 
ବୁଦ୍ଧ ସେପରି କରି ନାହାନ୍ତି | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ସେସବୁକୁ ଏଡ଼ାଇ ଯିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଜଟିଳ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧ କୌଣସି ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଜଗତ ଶାଶ୍ବତ କି ? ଏହା ଅନନ୍ତ ନା ନୂହଁ ? ଆତ୍ସା ଓ ଶରୀର ଏକ ନା 
ପ୍ରଥକ୍‌ ? ଏହି ପ୍ରକାରର ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇଛି, ବୁଦ୍ଧ ସେସବୂକୁ ଏଡ଼ାଇ ଯାଇଛନ୍ତି 
ବା ସେସବୁକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଆଧୁନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନକୁ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସାଂଖା ବା ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦିର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନକୁ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ କୁହାଯାଇପାରିବ । 
ଜଗତର ପରମ କାରଣ କଂଣ ବା ପରମ କାରଣର ସ୍ଵରୂପ କି ପ୍ରକାର ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରଶ୍ନକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପାଇଁ ନିରର୍ଥକ ମନେହୋଇଛି । ପରନ୍ତୁ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ସେ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ! ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରସଂଗ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସେ ନୈତିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ 
ଅତି ସୁବିଦିତ । 

ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ସ୍ଵରୂପକୁ ନିରୂପଣ କରିବାପାଇଁ ବୁଦ୍ଧ ଯେପରି କିଜ୍ଞାସୁ 
ହୋଇଥିଲେ, ଏକ ଅନୁଭବାତୀତ ଜଗତ ବା ଛଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ 
ସେପରି ପ୍ରୟୋଜନ ମନେକରୁ ନ ଥିଲେ । ବାସ୍ତବ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣଣ ଥିବା 
ଏକ ଦୁଃଖନିରୋଧ ସ୍ପିତି ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଫଳରେ ସେ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି 
ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ, ତାହା “ଚାରି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ? ଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି ! ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୪୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମାରବାଦ ବନାମ ନିରାଵଵରବାଦ 


ଜୀବନ ସହିତ ଦୁଃଖ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ରୋଗ, ମୁତ୍ୟୁ ବିଚ୍ଛେଦ, ଅସମର୍ଥତା, 
ଅପ୍ରାପ୍ତିୟ ଅସଫଳତା ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଅପରିସୀମ । ଜୀବନ ସହ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଅନେକ ଘଟଣା ରହିଛି, ଯାହା ମଣିଷର ଆଖିକୁ ଲୋତକପୂର୍ଣ କରିଥାଏ । ବୁଦ୍ଧ 
ଜୀବନର ଏହି ନିଛ୍ଛକ ସତ୍ୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛଚ୍ତି ଓ ତାହାକୁ “ପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ! 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଭାବନାର ଅନେକ କଳାମ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ରଚିତ ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ‘ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ' ¬ ଏହା 
ଏକ ସାଧାରଣ ଲୌକିକ ଅନୁଭବର ପ୍ରକାଶମାତ୍ର ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ଗଭୀର ଜିଜ୍ଞାସାଜନିତ 
ତାର୍ବିକ ଭାବର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅଟେ । 

ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ˆ ଦ୍ଵିତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ? ହେଉଛି ଦୁଃଖ ସମୁଦୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍‌ପାଦ ପ୍ରତୀତି ଆଧାର ଉପରେ ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ସତ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍‌ପାଦ ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ, ଯାହା ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ ଏକ 
ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ନିୟମ । ଏହାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ କାରଣ 
ବ୍ୟତୀତ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଏକ ଛଶ୍ବରୀୟ 
ନିୟମ ନୂହେଁ ବା ଏହା କୌଣସି ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଚେତନାଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଏହି ନିୟମ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ନିୟମ | ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜୀବନରେ 
ରହିଥିବା ଦୁଃଖ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ନିଶ୍ଚୟ କାରଣ ରହିଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖ କାରଣରହିତ ନୁହେଁ । 
ତେବେ ଏହାର କାରଣ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ଦୁଃଖର କାରଣ ହେଉଛି କାମନା ବା ତୃଷ୍ଣା | 
ଇତ୍ରିୟ ସୁଖଜନିତ ବିଷୟ କାମନା ହିଁ ସକଳ ଦୁଃଖର ମୂଳ | ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଲୋଭାସକ୍ତି 
ଜନିତ କାମନା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାରଂବାର ସଂସାରରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରୁଥାଏ ଓ ଅବିଦ୍ୟା ଓ 
ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଥାଏ ! ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି କାମନା ଯୋଗୁଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ 
ଆସକ୍ତି ଆସେ । ସେହି ଆସକ୍ତି ତାକୁ ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ ଚକୂରେ ଘୂରାଉଥାଏ । ଅବିଦ୍ୟା ଭିତରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମମରଣ ଶୃଙ୍ଖଳ ଭିତରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥାଏ । ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟକୁ ଆଧାର କରି ଯେଉଁ ତାତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି 
ତାହା ଉପରେ ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକ ଲେଖାଯାଇଛି | ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, ଦଵାଦଶ-ନିଦାନ ଇତ୍ୟାଦି 
ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଜୀବନ ସହିତ ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ ବ୍ଯାଧ 
ଇତ୍ୟାଦି କିପରି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଓ ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରର ଏହା କିପରି ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ 
ପରିଣାମ ତାହା ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ ବିସ୍ତୃତଭାବେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 


“ ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ” ଦୁଃଖର ନିରୋଧ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋକପାତ କରିଥାଏ । 
ଯେଉ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖର ଉତ୍ପତ୍ତି ହେଉଛି ଯଦି ସେହି କାରଣକୁ ପ୍ରତିହତ ବା ନଷ୍ଟ 


କରାଯାଇପାରେ, ତେବେ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିପାରିବ ¦ କାମନାରହିତ ଓ ତୃଷା 
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ନାନଚଜ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଣଧରବାଦ ୧୪୧ 


ନିବୃତିଜନିତ ମାନସିକତାଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର ନିରୋଧ କରାଯାଇପାରିବ ଓ ଏହା ହି ହେଉଛି 
ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ | ଏହାହିଁ ହେଉଛି ନିର୍ବାଣ ଅବସ୍ଥା, ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ସକଳ ବାସନା ଓ 
ଆକାଂକ୍ଷାର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ ! ଏହି ଭାବନାକୁ ଆଧାରକରି ପରବର୍ୀ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସ୍ଵଦେହମୁକ୍ତି ଏବଂ ବିଦେହମୁକ୍ତି କିମ୍ବା ନିର୍ବାଣ ଏବଂ ମହାନିର୍ବାଣ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଣାଯାଇଥାଏ । ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତି କାମନାରହିତ ହୋଇ ନିର୍ବାଣପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ମହାନିର୍ବାଣ କେବଳ ମୃତ୍ୟୁପରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ 
ନିର୍ବାଣ ଏକ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ସୂଚାଉଥ୍‌ବାବେଳେ ମହାନିର୍ବାଣ ଦେହାବସାନ ପରବର୍ଭାଁ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ । କିନ୍ତୁ ମହାନିର୍ବାଣ ପରେ ବ୍ଯକ୍ତି ପୂର୍ବପରି ରହେ ନା ରହେ ନାହିଁ, କିମ୍ବା 
ଏହା କ'ଣ ଏକ ଶୂନ୍ୟତାକୁ ବୁଝାଏ ନା ଦେହାତୀତ ଏକ ଆନନ୍ଦମୟ ସମିତିକୁ ବୁଝାଏ ଏହି 
ବିଷୟରେ ନାନା ପ୍ରକାର କାଳ୍ପନିକ ବିଚାର ଆସିଯାଇପାରେ । ଏହି ସକଳ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ବୁଦ୍ଧ 
ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି ଓ ଏହି ପ୍ରକାର ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନରାଜି ଉପରେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି । ବ୍ଯକ୍ତିର ପାରଲୌକିକ କାମନା ବା ସ୍ପିତି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବୁଦ୍ଧ 
ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ କରି କେବଳ ଦୁଃଖରୁ ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ଏକ କାମନାରହିତ ମାନସିକତା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଜୀବନଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ ଓ 
ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନାର ଅବକାଶ ଥାଏ, ସେ 
ସଂପର୍କରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନୀରବତା ତାଙ୍କ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଗଭୀରତା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥାଏ | 


ତାଙ୍କର “ଚତୁର୍ଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ଆଚାରଶାସ୍ତ୍ରର ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ । ଏହା ହେଉଛି ଦୁଃଖନିରୋଧ ମାର୍ଗ । ଯେଉଁ କାରଣରୁ ଦୁଃଖର ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥାଏ, ସେହି କାରଣକୁ ବିନାଶ କରିବାର ପନ୍ତା ଏହି ଦୁଃଖନିରୋଧ ମାର୍ଗରେ ନିହିତ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନୀତିତତ୍ତଵର ନିଷ୍ଠର୍ଷରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଏଥରେ ଆଠଟି ପନ୍ନାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଥିବାରୁ ଏହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ  ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗମାର୍ଗ' ନାମରେ ସୁବିଦିତ । ଏହି ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗ ହେଉଛି 
ସମ୍ୟକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟି, ସମ୍ୟକ୍‌ ସଂକଳ୍ପ ସମ୍ୟକ୍‌ ବଚନ, ସମ୍ୟକ୍‌ କର୍ମ, ସମ୍ୟକ୍‌ ଜୀବିକା ଅର୍ଜନ, 
ସମ୍ୟକ୍‌ ଉଦ୍‌ଯୋଗ, ସମ୍ୟକ୍‌ କୃତି ଓ ସମ୍ୟକ୍‌ ସମାଧ୍ୂ | ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଜୀବନର ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ନୈସର୍ଗିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ । ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଓ ବୌଦ୍ଧସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ! ‘ସମ୍ୟକ୍‌’ 
କହିଲେ ବାସ୍ତବରେ ଠିକ୍‌ ବା ଏକ ସଦାଚାର ଭାବନାକୁ ବୁଝାଏ । ସମ୍ଯକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟି ବା 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ସକାରାତ୍ସକ-ସତ୍ୟାଧାରିତ-ଞଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ମାନସିକତାଠାରୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ସମାଧବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ବିଶୁଦ୍ଧନିଃସନ୍ଦିଗ୍ଧ-ପ୍ରଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟକୁ ଉତ୍ତରଣ ପ୍ରଦତ୍ତ ମାର୍ଗ ମଧ୍ୟଦେଇ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଅଷ୍ଟାର୍ିକ ମାର୍ଗରେ ନୈତିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷର ଯେଉଁ ଆବେଦନଟି ରହିଛି 
ତା'ର ଆଧାର ପ୍ରଜ୍ଞା ସଦାଚାର ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରଜ୍ଞା ଏକ 
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ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଓ ବିଚାରସମ୍ମତ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ସଦାଚୀର ଏକ ଶୁଦ୍ଧ 
ଅନୁରାଗଯୁକ୍ତ ମାନବିକ କର୍ଭବ୍ଯକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥାଏ । ସମାଧ୍ବ ବା ପ୍ରଶାନ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତାର 
ଏକ ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ଉତ୍ତରଣଜନିତ ପରିଣତିର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ | ଏହାକୁ ନିର୍ବାଣ କୁହାଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରାପ୍ତ ଅର୍ହତ ଜନକଲ୍ୟାଣ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥାଏ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ତଥା ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି ଏଠାରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭକରିଛି । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଅନୁଜ୍ଞାର ସର୍ବକାଳୀନ ଉପଯୋଗିତା ମଧ୍ଯ 
ଏଥୁରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଅସଂଯତ ଭୋଗବିଳାସ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅହେତୁକ 
ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି କିମ୍ବା ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ କଷ୍ଟଦାୟକ ଶାରୀରିକ କ୍ୃଚ୍ଛସାଧନା 
ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଇଙ୍ଗିତ ଅଛି, ବୃଦ୍ଧ ଏ ଉଭୟକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଅଥଚ ଏକ ଜୀବନଧର୍ମୀ 
ତଥା ଉନ୍ନତ ମାନବଧର୍ମୀ ବ୍ୟଷ୍ଚି ଓ ସମଷ୍ଚି ଭାବନାକୁ ଅତି ସଫଳଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ଓ ଉତ୍ତରଣର ଯେ ଭିତ୍ତିସାଧନ କରିପାରିବ 
ଏହା ତାଙ୍କର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି | 


ଆମର ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଭଶ୍ଵରଭାବନା ପ୍ରତି ବିମୁଖତା । ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର କାରଣ ନିରୂପଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିମ୍ବା ଦୁଃଖରହିତ ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନା ଭିତରେ ବୃଦ୍ଧ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଲ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି | ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ବା କେତେକ ନୈତିକ ଆଚାରଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇଛି, ବୁଦ୍ଧ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ |! ବିଶେଷତଃ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ଆନୟନ କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେବା ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ ! 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ସାରିଥୁଲା 
ଓ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଏହାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରଭାବକୁ 
ମଧ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଛ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଛି କି ନାହିଁ ¬ ଏକ ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ଓ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚକମାନେ ବିଭିନ୍ନ 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ଏଠାରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହା 
କହିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ ଯେ, ଇଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଓ ବୁଦ୍ଧ 
ତାର୍ସିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ (metaphysics) ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ନ ଥଲେ ! ଯେତେବେଳେ ତାକ୍ତିକ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କୁ କେହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି ବୋଲି ପ୍ରାୟତଃ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଗବେଷକ ଓ ଲେଖକ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏହି ନୀରବତାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କ”ଣ ହୋଇପାରେ ? ହୁଏତ ଗୋଟିଏ 
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ମତ ହୋଇପାରେ ଯେ, ସେ ଅତାହ୍ଦ୍ରିୟ ତାତ୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଅଜ୍ଞ ଯୋଗୁଁ ସେ 
ସଂପକରେ କିଛି କହିବାକୁ ଉଚିତ ମନେ କରିନାହାନ୍ତି । ଅଜ୍ଞତା ତାଙ୍କର ନୀରବତାର 
କାରଣ ହୋଇପାରେ କି ? କିମ୍ଭା ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ବୈଚାରିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥିରୁ ନିବୃତ୍ତ ରହିବାକୁ ସେ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ଏକ ନକାରାତ୍ମକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମନେ କରିଛନ୍ତି । ଏ ଦୁଇଟି ସମ୍ଭାବନା 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା ବା ନକାରାତ୍ୃକ ଦୃଷ୍ଟି ଉଭୟ ମତ 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ ! ଏହି ଉଭୟ ମତକୁ ବିରୋଧ କରିବା ପତ୍ଚାତ୍ରେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କାରଣ 
ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । ଡି. ପି. ଚଳ୍ୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ମତରେ ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ ଏକ ପ୍ରଜ୍ଞାଦୀପ୍ତ 
ଅରହଁତ ଭାବେ ନିଜ ସଂପର୍କରେ ବହୁବାର କହିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ହେଉ 
କିମ୍ବା ଜଗତର ଯେ କେହି କଉ ରହିଛନ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ହେଉ ତାଙ୍କର ଯେ 
ସଂଶୟ ରହିଥଲା, ଫଳରେ ସେ ଏସବୁ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବିଚାର କରିନାହାନ୍ତି ବା ଏହା 
ଉପରେ ନୀରବ ରହିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତିୟ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ପରନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ । ବିଶେଷକରି ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ 
ମୁକ୍ତ ଏକ ମାନବଜାତିର ସ୍ମିତି ବିଷୟରେ ଯେ ଏତେ ଆଗ୍ରହୀ ଥିଲେ ସେ ଏ ପ୍ରକାର ଏକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଉପଯୋଗିତା ଥୁଲେ ତାହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିନଥାନ୍ତେ ! ଅନ୍ୟ ଭାବରେ 
କହିଲେ ମାନବଜାତିର ଦୁଃଖକୁ ଲାଘବ କରିବାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନ କରିବା ଓ 
ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନାରୁ ନିବୃତ୍ତ ରହିବା ଘଟଣାରୁ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟର 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ" । 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ ଦେଇ ନ ଥୁବା ଓ ମୋଟାମୋଟି 
ଭାବରେ ଅତାଙ୍ଦରିୟ ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିଥବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏକ 
ନକାରାତ୍ୃକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ କି ? କେତେକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ 
ଏକ ' ନକାରାତୃକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ' ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ନାସ୍ତିମୁଳକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ଡଃ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନଙ୍କ ମତରେ ଭଶ୍ବିର ସଂପର୍କିତ ତାତ୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୁଦ୍ଧ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତିଂ | ପରନ୍ତୁ କେତେକ ଜଟିଳ ଓ 
ଅବିଶ୍େଷ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ତାଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ନୀରବତାରୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାଷ୍ୟକାର ବା ପ୍ରବକ୍ତା ତାଙ୍କୁ ସେପରି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧାରଣ ମଣିଷର 
ମୁଲ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣକୁ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିବା ଅହ ତଙ୍କର ଜୀବନଦର୍ଶନ 
ନକାରାତ୍ସକ ହୋଇନପାରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ସହ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ପ୍ରତି 
ଉନ୍ମକ୍ତତାର ଯେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଲକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା 
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୧୪୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଖରବାଦ 


ମଧ୍ଧ ପ୍ରତିବନ୍ଧକପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭଶ୍ଵରଚେତନା ରହିବା ବା ନ ରହିବା ସହିତ 
ତା”ର ମୁକ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ମଣିଷ ଜାତି ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଗଭୀର ଅନୁରାଗ 
ରହିଥିଲା ଓ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାର ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା, ତାହା ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବୃଦ୍ଧ ଜୀବନର ଗଢ଼ ରହସ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତା୍ଵିକ ଜିଜ୍ଞାସା 
ନେଇ ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରତି ଅଜ୍ଞ ବା ଉଦାସୀନ ନ ଥୁଲେ ! ପରନ୍ତୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଜ୍ଞାନର ପରିସରକୁ ଅଜ୍ଞେୟର ସୀମାଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରିଥିଲେ | ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ କିଛି 
ବକ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଓ ଯେଉଁ ବିଷୟ କେବଳ କଳ୍ପନାର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଥଚ ଶୁଦ୍ଧବିଚାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ସେସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ବିବାଦ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକର 
ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ତାତ୍ତ୍ରିକ କଳ୍ପନା କିମ୍ବା ସଂଶୟବାଦଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହେବାକୁ ହେବ । 


ଏ ଉଭୟ ସ୍ମିତି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନର ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ଯକୁ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରିପାରେ । ଅବଶ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ମଧ୍ୟଦେଇ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ବହୁ ଗୁରୁତର ଜଟିଳ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଜଗତର କିଛି ଆଦି ବା ଅନ୍ତିମ କାରଣ ରହିଛି କି, 
ଅତ୍ସାର ସ୍ପିତି ଓ ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ହୋଇପାରେ, ଆତ୍ଲା ଅମର ଜି ନୁହଁ, ମଣିଷ ଏକ ମୁକ୍ତ ଜୀବ 
ନା ତାହାର ଜୀବନ ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ସୂକ୍ଷ୍ମତମ ଅନୁଶୀଳନର 
ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ 
କୌଣସି ନୂଆ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ପ୍ରଚଳିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର 
ଜଟିଳତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ ! ବହୁ ସମୟରେ ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ତାତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ବିରୋଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ ନୂଆ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହୋଇଥାଏ | ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସାର 
ସମାଲୋଚକ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସାର ସହୋଦର ଭାଇ ପାଲଟିଯାଏ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ବହୁ ପ୍ରମାଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | 

ବୁଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଉଦାସୀନ ରହିବାଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁତଃ ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତା ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରିନାହାନ୍ତି | ତେବେ ତାଙ୍କର ନୀରବତାରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ କେତେକ କରିଥାନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର ବା ଅତାନ୍ଦରିୟ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଅବିଶ୍ବାସ 
ଥିଲା ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି କେତେକ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । ଏହି ମତାନୁଯାୟୀ 
ବୁଦ୍ଧ ଲଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ସଂଶୟ ବାଦୀ ନ ଥଲେ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଛ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଚର୍ଚ୍ଚା ନ କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମଣୁଥଲେ, କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା 
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ନା୍ିଳ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୪୫ 


ଅନେକ କାଳ୍ପନିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସିବ ଓ ତାଙ୍କର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କର ଅତ୍କବିଶ୍ଵାସ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ | ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କଠାରେ ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟିକରି ସେମାନଙ୍କର ନୈତିକ ଉନ୍ମେଷ କରାଇବା 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ସେ ଜାଣିଶୁଣି ବାଦ୍‌ ଦେଉଥଲେ । 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ସେ ସଂଶୟବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନ ଥିଲେ | 

ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏହି ମତକୁ ଅନେକ ଗବେଷକ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଏହି ମତ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ବିଚାରର ଏକ ଅପରିପକ୍ୃ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଏହା ସେମାନେ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କାରଣ ବୁଦ୍ଧ ଥଲେ ଏକ ପ୍ରଜ୍ଞାଦୀପ୍ର ଅର୍ହତ ଓ ସେ ନିଜେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବିଶ୍ଵର ଏକ ସ୍ଵଷ୍ଟା ବା ନିୟାମକ ରହିବା, ନ ରହିବା ପରି ଏକ 
ଗୁରୁତର ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଯେ ସଂଶୟ ରହିଥିଲା ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସାମୁହିକ ଜୀବନରେ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ସ୍ପିତିର ପରିକଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସେ ଏକ ଅଭିନବ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଛନ୍ତି । ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ଏହାର ମହତ୍ତମ ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କଲାବେଳେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ 
ଆସି ନାହାନ୍ତି | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମନେ କରିନାହାନ୍ତି । 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଅଥଚ ମଣିଷର ଭାଗ୍ଯ ସହିତ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ନ କରିବା 
ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ ¦! ଜୀବନର ମହତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କରିବାରେ, ନୈତିକତାକୁ 
ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିବେଚନା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହେବାରେ ସେ ଯେଉଁସବୁ ପନ୍ଛା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଣିନଥବା 
ହେତୁ ସେ ଯେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ନ ଥୁଲେ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
କୁହାଯାଇପାରେ | ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡି. ପି. ଚ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଏହି ସଂପର୍କରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି — 
“If the Buddha considered it useless for his disciples to discuss 
anything about God, the only implication could be that he was 


personally convinced of the non-existence of God. It was evidently 
impossible to believe in God and yet to consider Him as totally 


unconnected with the question of human destiny.” 

ଏକଥା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯେ, ବୁଦ୍ଧ ତାତ୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରୁ ନ ଥଲେ; କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖକୁ କିପରି ପ୍ରତିହତ କରିହେବ 
ଏହା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ । ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ ପାଇଁ ସେ କେତେକ ବାସ୍ତବ 
ପଦକ୍ଷେପ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଅଥଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଓ ପୂଥବୀର ବହୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିଚାର 
ସ୍ତରରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟତଃ “ନୀତି ନିୟାମକ” ଓ “କର୍ମଫଳ ଦାତା' ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
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୧୪୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙଫ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଙ୍ଧରବାଦ 


କରାଯାଏ । ବ୍ଯକ୍ତି ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ କରିଥାଏ, ସେହି କର୍ମର 
ଉପଯୁକ୍ତ ଫଳ ଲାଭ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ସୁକର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦକର୍ମ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ଦଣ୍ଡ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇବା ଦରକାର |! ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଥିବା ନୈତିକ ରୁଚିଵୋଧ (moral 
$ensibility) ଏହାହିଁ ଆଶାକରେ | ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଥିବାରୁ 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ଅନ୍ତତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ନ୍ୟାୟ ପାଇବା ଦରକାର ବୋଲି ମଣିଷ ଭାବିଛି । ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଇଶ୍ବର ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟିକରିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନକର୍ଭା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ନୈତିକ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବବୋଧର କୌଣସି ଅର୍ଥ 
ରହିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବେଛାକୃତ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେବେ କର୍ମଫଳର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଫଳପ୍ରଦାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଥାଏ । ମାନବୀୟ କର୍ମର ଫଳ ବା ପରିଣାମକୁ ଆଧାରକରି ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତିର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ସମ୍ପଦାୟରେ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିବେଚନା କରାଯାଇ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ, କର୍ମର 
ପରିଣତି ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଅବଶୀନମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ କର୍ମରୁ ସ୍ଵତଃ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । କର୍ମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପରିଣତି କର୍ମର ସ୍ଵରୂପରେ ହି ନିହିତ । କର୍ମର ଫଳ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବାହ୍ଯଶର୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ 
ନାହିଁ । ଅପର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶଵରଙ୍କୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣାଯାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
କର୍ମର ସମୁଚିତ ଫଳ କେବଳ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ବିବେଚନା କରି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ଧାରଣା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନୀତି ନିୟାମକ ଓ 
ଫଳଦାତା ଭାବରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପରିକଳ୍ତନା କରାଯାଏ, ଅଥଚ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନମାନଙ୍କରେ 
କର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ନତାକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ଏହାର ଫଳ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ବୋଲି 
ନିଆଯାଏ । କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ବୁଦ୍ଧ ଦୁଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ ନୈତିକ କର୍ଭବ୍ୟ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଜାତହୁଏ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ 
କରିଛନ୍ତି | 

ପୁନଶ୍ଚ ବୁଦ୍ଧ ଯେଉଁ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା ବିଷୟରେ 
ପୂର୍ବରୁ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବନାକୁ ସେ କୌଣସି ଭୂମିକା 
ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କିପରି ତାଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ 
ଥିଲା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ସ୍ଥିତିକୁ 
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ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଜନଟରେ ନିରାଙ୍ମରବାଦ ୧୪୭ 


ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଏପରିକି କଳାତ୍ସକ ଭଙ୍ଗୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ କଲାପରେ ପରବର୍ଭୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ 
ଦୁଃଖର କାରଣ ନିରୂପଣ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି | ଅବିଦ୍ୟାରୁ ଦୁଃଖର ଆରମ୍ଭକରି 
ସେ ଦ୍ଵାଦଶ କାରଣକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଦୂଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର 
ଚତୁର୍ଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍‌ 
ବା ସମ୍ୟକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟି ସଂକଳ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ 
ସତ୍ୟାଧାରିତ ଜୀବନଧାରାଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର ପରିତ୍ରାଣ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ସେ ଦର୍ଶାଇବା ଭିତରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସିଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ ଜୀବନଧାରାରେ ଇଶ୍ବର ବା 
ସେପରି ଅଲୌକିକ ବା ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରା 
ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନର ଅଧ୍ୂକାରୀ ହେବାର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ସମସ୍ତ ଲୌକିକ 
କ୍ରିୟା ବା ଘଟଣା ସେହି ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ସମାହିତ ହେବାର 
ଭାବନା ରହିଥଲା । ତେବେ ସେହି ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଶକ୍ତିର କରୁଣା ବ୍ଯତୀତ 
ଦୁଃଖର ନିରାକରଣ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ସେହି ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା, 
ଆରାଧନା, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ଯାଦି କର୍ମଦ୍ଧଵାରାୀ ଆବାହନ କରାଯାଇଥାଏ । ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ 
ଦୈବୀ କରୁଣା ମିଳେ ନାହିଁ, ଫଳତଃ କୌଣସି ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସାମସମୟିକ ସମାଜର ପାରଂପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ଛ୍ଶ୍ଵରୀୟ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିରେ ଦୈବୀ-ଆବାହନ ଜନିତ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ଯାଦିର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା 
ଥିଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଏଁହିକ ବା ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣାର 
ଭୂମିକାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକତା ସେସବୁକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇଥଲା | ଅଥଚ ବୁଦ୍ଧ 
ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନେଇ ଯେଉଁ ମାର୍ଗର ଅବତାରଣା 
କରିଥଲେ, ତାହା ସାମସମୟିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରାର ବିପରୀତ ଥଲା | ଛଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ନିର୍ବାଣ ବା ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଲାଭର ମାର୍ଗ ବିଷୟ 
ଭାବିବାବେଳେ ସର୍ବଶର୍ତିମାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂଜା, ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥାନ୍ତେ | ଅଅଚ ସେ ଏସବୁର କୌଣସି ଭୂମିକାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି | ବରଂ 
ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ଓ ବିଧବକୁ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରି ଜୀବନରେ ଦୁଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ସେ 
ନୈତିକ ମାର୍ଗ ବା ପନ୍ଛାର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ସେଥରୁ ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜଗଦ୍ଦୁଷ୍ଟିର 
ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ । ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦଧଷ୍ଟିରେ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ ବା ପନ୍ଛାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଏ, ବୃଦ୍ଧ ସେସବୁକୁ ବିରୋଧ କରି ଏକ ନୂତନ ମାର୍ଗର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥଲେ | 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେ ଏକ ଅନୁରୂପ ଜୀବନବଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ନେଇ ନୈତିକ ଉକ୍କର୍ଷକୁ ଜୀବନର ସକଳ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉପରେ 


ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ | 
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୧୪୮ ଭାରତାୟ ମାନସ : ଶଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ଜୀବନୀ ଲେଖକ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ତାଙ୍କ ରଚିତ ˆ ବୁଦ୍ଧ 
ଚରିତ ରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ଡଃ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଂ 
ଓ ଚଙଟ୍ଗୋପାଧାୟ" ପ୍ରମୁଖ ଲେଖକବୁନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ଅଶ୍ଵତୋଷଙ୍କ 
ଲେଖାରୁ ସାରାଂଶ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି । ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ତାତ୍ତବିକ ବିଚାର 
ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେଦୂର ସତ୍ଯ ତାହା ଅବଶ୍ଯ 
ଗବେଷଣା ସାପେକ୍ଷ । କାରଣ ଅଶ୍ବଘୋଷ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦଦ ଏକ ଶହ ସମୟକୁ ତାଙ୍କର ଲେଖା 
ଲେଖଥବା ଜଣାଯାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ବିଚାର ସହ ଅଶ୍ଵବଘୋଷଙ୍କର 
ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି ଆରୋପିତ ମତ କେତେଦୂର ସମତାଳ ତାହାହିଁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ଯଦି ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ଚିନ୍ତନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭ୍ଶଶ୍ଵର ଏକ ମନଗଢ଼ା କଳ୍ପନା, ତେବେ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧ କାହିଁକି 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ କଳ୍ପନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଅସଙ୍ଗତ 
ନୁହେଁ । ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୁହଁରେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ବୃଦ୍ଧଙ୍କ 
ମୁଖ-ନିଃସୃତ କି ନୁହେଁ ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୌଳିକ ଭାବନା ସହିତ 
ତାହା ସୁସାମଞ୍ଜସ୍ୟ କି ନୁହେଁ ତାହା ହିଁ ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣଣ । 


ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କ ମତରେ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଅନାଥପିଣ୍ଡକଙ୍କ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବୁଦ୍ଧ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହିସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି : “ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତେବେ ସେଥରେ ପରିବର୍ଭନ, ଧ୍ଵଂସ, ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବିପାକ ଓ ମନ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯାହା ଆମ ଜଗତରେ ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ | ତେବେ 
ଇଶ୍ଵର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି କିପରି କୁହାଯିବ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଧରେ ଦୁଃଖ-ସୁଖ, ପ୍ରେମ- 
ଘୃଣା ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି, ଯଦିସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ ତେବେ ଭଲମନ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କିପରି 
ରହିପାରିବ ବା ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ହେବ ? ଯଦି ଦୁଃଖ ଯାତନା ଇତ୍ୟାଦିର 
କାରଣ ଅନ୍ୟ କିଛି ଅଟେ, ତେବେ ଜଗତରେ ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହାର କାରଣ ଇଶ୍ଵର 
ନୁହନ୍ତି । ଜଗତରେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଶ୍ତଶ୍ଵର ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ଭଭଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଗଲେ, ସବୁ କିଛିର କାରଣ ଭଶ୍ବର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ବୋଲି କାହିଁକି ନିଆଯିବ ନାହିଁ ? ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସବୁର ସ୍ରଷ୍ଟା ତେବେ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତ୍ରେ 
ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ନା ନାହିଁ ? ଯଦି ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି, ତେବେ ସେ ପୂର୍ଣ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ଜଣଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଛି, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ପୂରଣଦ୍ଵାରା ଆନନ୍ଦ ଲାଭହେବ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥିଲେ ସେ ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ହୀନ ଭାବରେ ସବୁ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ମାନସିକ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଶିଶୁର କାର୍ଯ୍ୟ ପରି କହିବାକୁ ହେବ | କାରଣ 
ଏମାନେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ହୀନ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ଭଶୃର ସ୍ରଷ୍ଟା ଲୋକମାନେ 
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ନାକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାକ ୧୪୯ 


କାହିକି ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ପରିବର୍ଭେ କେବଳ ବିପଦ ସମୟରେ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେଲେ ଡାକିଥାନ୍ତି ୨ ଲୋକମାନେ ଏକ ଛତଶ୍ଵର ପରିବର୍ଭେ ବହୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ କାହିଁକି ପୂଜା 
କରୁଛନ୍ତି ? ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଅସତ୍ୟ ନୁହେଁ କିଂ ?” 

ପରବର୍ଭୀ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକଗଣଙ୍କ ଲେଖାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କରେ ଏହି 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ତାର୍କିକ ଅବତାରଣୀ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହିସବୁ ମୂଳଯୁକ୍ତି ଅବଶ୍ୟ ସେପରି 
ତର୍କଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୁହେଁ । ସେ ସମୟକୁ ନୁ ଲିଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ 
ସେପରି ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ଅବତାରଣା ହେବା ଜଣାଯାଏ ନାହିଁ । ବରଂ ସାଧାରଣ 
ଜନଜୀବନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନିୟାମକ ଭାବେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉ ଥିବାରୁ 
ହୁଏତ ବୁଦ୍ଧ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ କିପରି ଆଧୀରହୀନ ତାହା ଦର୍ଶାଇବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ଵ କରିଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗମ୍ଭୀର ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରର ଅଭାବ ରହିଛି । ପରବର୍ରା 
ସୋପାନରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଓ ଏପରିକି ବୌଦ୍ଧ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ମିତି ସଂପର୍କରେ ବିଚାର ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | 

ତେଣୁ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି 
ତାହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୌଳିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯଥା ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍ପାଦ, ଆର୍ଯ୍ୟସତ୍ୟ, ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗମାର୍ଗ, କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବର ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଅଧୂକନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ 
ବିତର୍କ ଉପରେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି । ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପ୍ରତି 
ସେପରି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପରିବର୍ଭେ ନୈତିକ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟଦେଇ ଯେଉଁସିବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି ! ଏହିସବୁ ଆଧାର 
ଉପରେ ଅଶ୍ବଘୋଷଙ୍କ ଆରୋପିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସହ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଯେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 
ରହିଛି ଏହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ! 


(ଗ) 


ଏହାପରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ତିନୋଟି ପ୍ରମୁଖ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିଚାରକୁ ନେବା, ଯାହାକି 
ବୌଦ୍ଧ ବିଚାରଧାରାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ! ସମସ୍ତ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପତ୍ତାଦ, କ୍ଷଣିକବାଦ ବା ପରିଣାମବାଦ ଓ ନିର୍ବାଣ ତିନୋଟି ପ୍ରମୁଖ ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
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୧୫୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରକାକ କନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଦେଖାଯାଏ । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରାୟତଃ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଏକ ଏକ ମୌଳିକ 
ଭାବନା ଅଟେ; କିନୁ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସକୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯିବା 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏସବୁର ସମ୍ୟକ୍‌ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ | 

ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍‌ପାଦ ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହାକୁ ବେଳକେ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣବାଦ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | ଏହି ତତ୍ତ୍‌ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅଟେ । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ କୌଣସି କାରଣକୁ ଆଧାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ ଉଦ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ; କାରଣ ନ ଥିଲେ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ଏକ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
କୌଣସି ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଘଟଣା ଥାଏ । ଆକସ୍ମିକଭାବେ ବା ଶୂନ୍ଯରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏହାକୁ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସାର୍ବଜନୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହାର ଉପୂଭି ପଶ୍ଚାତ୍ରେ କିଛି କାରଣ ରହିଛି; 
ଯେଉଁ କାରଣ କି ଆମ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ରହିପାରେ ବା ରହିନପାରେ । ସେହିପରି 
କୌଣସି ଘଟଣା ଯାହା ପ୍ରକୃତିରେ ଘଟିଥାଏ, ତାହା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି କାରଣ 
ରହିଛି, ସେହି କାରଣକୁ ଆମେ ଜାଣିଥାଉ ବା ନ ଜାଣିଥାଉ | ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଯାହା କିଛି ମଣିଷ ଅନୁଭୂତିର ଗ୍ରାହ୍ୟ ତାହା ସର୍ଭ ସାପେକ୍ଷ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କୌଣସି ପୂର୍ବବର୍ଭୀ 
ଘଟଣା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | 

ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ସୃଷ୍ଟ ବା ସ୍ଥିତ ତାହା କାରଣଶୁନ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏପରି 
କିଛି ସଂସାରରେ ନାହିଁ ଯାହା ଅ-କାରଣ ! ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ପରିପନ୍ନୀ , ବିଶେଷକରି ଏହା ଯଦୃଚ୍ଛାବାଦ, ନିୟତିବାଦ, ଅଲୌକିକତାବାଦର ଯେପରି 
ପରିପନ୍ଛୀ ନିତ୍ୟତାବାଦ, ଉଚ୍ଛେଦବାଦର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ପରିପନ୍ଛୀ | ଯଦୂଛାବାଦ ଅନୁଯାୟୀ 
କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ କାରଣ ନ ଥାଏ | ଆକସ୍ମିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ ଓ କେଉଁ ଘଟଣା ପରେ କେଉଁ ଘଟଣା ଆସିବ ତାହା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠଭାବେ କହିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନିୟତିବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ସବୁକିଛି ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିରେ ଆକସ୍ମିକତା 
ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, ବରଂ ସବୁକିଛି ଏକ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠଭାବେ ବିଧ୍ଵ-ନିର୍ବାରିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । 
ଅଲୌକିକତାବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଅଲୌକିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନ ଆସିପାରେ କିମ୍ବା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନସ୍ତରରୁ ଆସିପାରେ । ସେହିପରି ନିତ୍ୟବାଦ 
ଭିତରେ ଏକ ନିତ୍ୟସତ୍ତାକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଏ । ଯାହା ଏକ ନିତ୍ୟ-ସତ୍ତା, ତାହା କାରଣ ବା 
ସର୍ଭ ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ | ଉଚ୍ଛେଦବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ନା କାର୍ଯ୍ୟ ନା କାରଣ ସ୍ପିର ଅଟେ । 
ସବୁକିଛି ବିନାଶପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଏଣୁ କାହାର ସତ୍ତା ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ଏହି 
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ନା୍୍ଚିକ ଦର୍ଥନରେ ନିରାମ୍ମରବାଦ ୧୫୧ 


ସବୁ ତାତ୍ଵିକ ଭାବନା ସକଳଠାରୁ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍ପାଦ ଭିନ୍ନ ଅଟେ | ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସାରେ  ପ୍ରକୃତିବାଦ”? ଯେପରି ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ, ସେହିପରି ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ତାଦ 
ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ | ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଭୁମିକା ନ ଥାଏ ଓ ଏପରିକି ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ପାଦ ଭଶ୍ଵରବାଦର ପରିପନ୍ଜୀ ଅଟେ । ଛ୍ଶ୍ବର 
ଏକ ସ୍ୟଂଭୂୁ ସତ୍ତା, ଯାହାଙ୍କର କୌଣସି କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଭଶ୍ଵର ଭାବନାରେ 
ଭଶ୍ବର କାରଣର ହିତ ବା ସବୁର ମୂଳକାରଣ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ପାଦ ତତ୍ତ୍ଵରେ କୌଣସିଟି 
ଅ-କାରଣ ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅ-କାରଣ ଭାବନା ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରବାଦରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଵୟଂଭୂ ବା କାରଣରହିତ ବୋଲି ନିଆଯାଉଥବାରୁ ଲଶ୍ଵରବାଦ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାରର 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିପନ୍ଧୀ ଅଟେ । 

ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି ପରିଣାମବାଦ | ଏହାକୁ 
ଅନିତ୍ୟତାବାଦ ବା କ୍ଷଣିକବାଦ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ବିଶ୍ଵର 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ । ଜଗତରେ ଏପରି କିଛି ନାହିଁ ଯାହା ନିତ୍ୟ ବା ଶାଶ୍ବତ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ | ବିଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ସତତ ଗତିଶୀଳ ଓ ପ୍ରବହମାନ । 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନ ହିଁ ସଂସାରର ନିୟମ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀ ଏହି ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରବାହର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ | ସୁତରାଂ କୌଣସିଟି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ବା ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ | 
ଏଠାରେ ପ୍ରବହମାନ ନଦୀ ବା ଏକ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଅଗ୍ନିଶିଖାର ଉଦାହରଣ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । 
ଏକ ପ୍ରବହମାନ ନଦୀର ଜଳ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ରଭିତ ହୋଇ ଚାଲିଥାଏ । 
ସେହିପରି ଏକ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଶିଖା ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରେ ସବୁକିଛି 
ଏକ ନିରନ୍ତର ପ୍ରବହମାନ ଭିତରେ ବଦଳି ଚାଲିଥାଏ | କଢ଼ଟିଏ ଫୁଲ ହୋଇ ଫୁଟେ ଓ 
ଫୁଲଟି ମଉଳିଯାଏ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ପରିଣାମବାଦ ସହ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ହେରାକ୍ଲିଟସ 
(ଖୀ.ପୁ୫ ୪ ୦-୪୮ ୦ )ଙ୍କ ମତର ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି |! ତାଙ୍କ ମତରେ ମଧ୍ଯ 
ସଂସାରରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ । ବିବର୍ଭନ ବା ପରିବର୍ଭନ ସଂସାରରେ 
ଅବିରତ ଚାଲିଛି । ସଂସାରରେ ବିଦ୍ୟମାନଥବା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ | ତେବେ ହେରାକ୍ତିଟସ ଯେପରି ଅଗ୍ନିକୁ ମହାସତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ, ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ସେପରି କୌଣସି ସତ୍ତାର ସ୍ଥାୟିତବକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । 

ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ପରିଣାମବାଦରୁ ପରବର୍ଭୀ ଅନୁଗାମୀମାନେ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗବାଦ ପରି 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିକାଶ କରିଥଲେ | କ୍ଷଣଭଙ୍ଗବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣ ପାଇଁ ଥାଏ; ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତା ଯୋଗୁଁ ଏହା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଚାଲିଥାଏ । 
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୧୫୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙଣ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଝ୍ମାରବାକ 


ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହା ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ବସ୍ତୁର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ଥାରୁ 
ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ । ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ବସ୍ତୁର ପରିବର୍ଭନ ଓ 
ଏକ ଅବସ୍ଥାରୁ ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥା ଏପରି ଶୃଙ୍ଖଳବଦ୍ଧ ଭାବେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ ଯେ, ଏହି 
ପରିବର୍ଭନକୁ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ | ଗୋଟିଏ ନଦୀର ପ୍ରବାହକୁ 
ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ, କିନୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ନଦୀର ଜଳଧାରା ବୋହି ଚାଲିଯାଏ ଓ ତାର 
ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ ଜଳଧାରା ଚାଲି ଆସିଥାଏ ! ଏହା ଏପରି ନିରବଛିନ୍ଧ ଭାବେ ଚାଲିଥାଏ 
ଯେ ଏହାକୁ ଆମେ ଯଥାର୍ଥରେ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ । ସେହିପରି ସବୁ ବସ୍ତୁ ଏକ ପ୍ରବହମାନ 
ଧାରାରେ କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ । ଏହି ତାର୍ଵିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ 
କ୍ଷଣିକବାଦ ବୋଲି କୁହାଯାଏ ! ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରତିତ୍ଯସମୁପ୍ନାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ କ୍ଷଣିକବାଦ ବା 
ଅନିତ୍ୟତାବାଦ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଉ୍ତବ କରାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ତାତ୍ଵିକ ସ୍ତରର ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଇନତ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତି ସ୍ତରରେ ସସ କୃତି ଦେବା ବା ନ ଦେବା 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଚାରର ଆଧାର ତର୍କଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ । ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । 
ତେବେ ଆମର ଆଲୋଚନା ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ଏହି ଦୁଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଭିଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ବିରୋଧ ରହିଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସାଧାରଣରେ ଏକ ନିତ୍ଯ ଓ 
ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତାଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥାଏ | ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଭାବନା ସହ ପରିବର୍ଭନର ଭାବନା 
ମେଳଯୁକ୍ତ ହୁଏନାହିଁ । ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଚିରନ୍ତନ, ନିତ୍ଯ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେଣୁ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ପରିଣାମବାଦ ଓ କ୍ଷଣିକବାଦ ଜଗତ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ | ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ଜଗତ ସଂପର୍କିତ ଅବବୋଧ ଓ ଭଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପଜନିତ ଭାବନା ପରସ୍ପର ଅସଂଲଗ୍ଧ ଓ ଏପରିକି ବିରୋଧୀ 
ମନେହୁଏ । ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ସତ୍ତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାବେଳେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନ ସବୁ କିଛି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା ଏକ ପ୍ରବହମାନ 
ଧାରାର ଅଂଶବିଶେଷ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ସୁତରାଂ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନର ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଟି ସହ 
ଭିଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ଅମେଳ ଏହା ସୃଷ୍ଟ ମନେହୁଏ ! 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ପରି ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ନିର୍ବାଣକୁ ନିଆଯାଇଛି | 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ, ଦୁଃଖ — ନିରୋଧ ବା ନିର୍ବାଣକୁ ଜୀବନର ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । ନିର୍ବାଣ ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥିବାରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା କଳ୍ପନାର ସୂତ୍ରପାତ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି । ନିର୍ବାଣକୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମଂନିରୋଧ ସ୍ଥିତି, ଏକ ଦୁଃଖ 


ନିବୃତ୍ତି ଅବସ୍ଥା, ତୃଷ୍ଣାରହିତ ମନର ଏକ ଶୀନ୍ତାବସ୍ଥା ପର ବଉନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ 
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ନା୍ଚିଜ ଦର୍ଣନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୫୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ଏହାକୁ ବେଳକେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସ୍ମିତି ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | 
ତେବେ ଏହାର ସ୍ପିତି ଓ ସମ୍ଭାବନା ନେଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କଳ୍ପନା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରାୟତଃ 
ସମସ୍ତଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ଯେ, ଏହାଦ୍ଵାରା ପୁନର୍ଜନ୍ଧନ ହୋଇନଥାଏ ଓ ବର୍ରଭମାନର ଜୀବନରେ 
ଦୁଃଖରୁ ତ୍ରାହି ମିଳିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ନିର୍ବାଣ ଓ ପରିନିର୍ବାଣ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଥାଏ । ନିର୍ବାଣକୁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ରାବସ୍ଥା ଭାବେ ନିଆଯାଏ, ଯେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧ ଜୀବନର 
ଗଭୀର ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ଦୁଃଖକୁ ଜୟ କରିଥୁଲେ ¦ ପରିନିର୍ବାଣ ବା ମହାନିର୍ବାଣ ଅର୍ଥ 
ବିଦେହମୂଳ୍ତି, ଯାହା ଦେହାବସାନ ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତାର ବିନାଶଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ତେବେ ନିର୍ବାଣ ପରେ କର୍ମ କରାଯାଏ କି ନାହିଁ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ମତସବୁ 
ରହିଛି । ତେବେ ଅଧୁକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମତ ହେଉଛି ଯେ ସ୍ବୟଂ ବୁଦ୍ଧ ସ୍ଵଦେହ ମୁକ୍ତି ପରେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜର କର୍ମ କରିଚାଲିଥିଲେ । ନିଷ୍କାମ କର୍ମଦ୍ଵାରୀ ଜନକଲ୍ୟାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜଣେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିର୍ବାଣ ପରେ ମଧ୍ଧ କର୍ମ 
କରାଯାଇପାରିବ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ନିର୍ବାଣଜନିତ ଭାବନା ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ । ଏକ 
ବ୍ୟନ୍ତିନିଷ୍ଠ ପରିକଳ୍ପନା ହେତୁ ଏହା କୌଣସି ଅନୁଭୂତି-ଆଧାରିତ ତଥ୍ୟ ନୁହେଁ । ତେବେ 
ବୌଦ୍ଧ-ଧର୍ମରେ ନିର୍ବାଣ ଯେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିକଳ୍ଚନା ଏହା ଅସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଦୁଃଖର ସ୍ଵଚୂପ ଓ ଏହାର କାରଣ ଓ ନିରାକରଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିର୍ବାଣ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ 
ଏକ ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତୀତି । ତେବେ ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆରାଧନାକୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । 
ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ସମାଜ ବା ଜୀବନର ଅଭୀପ୍‌ସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଃଖର ନିରାକରଣ ପାଇଁ 
ନୈତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ନୈତିକତାକୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିବାର ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥୁଲା, ବୁଦ୍ଧ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଥୁଲେ | କୌଣସି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ବା ନିର୍ବାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଇଶ୍ଵର ଉପାସନାକୁ 
ଅନାବଶ୍ୟକ ମନେକରିବା ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତାର ପରିପ୍ରକାଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ନୈତିକ ଆଚରଣଦ୍ଵାରା ହିଁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିପାରେ, କିନୁ କୌଣସି 
ଦୈବୀଶ୍ତିର ଅନୁଗ୍ରହରୁ ନୁହେଁ, ଏକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଭାବେ ଦର୍ଶନକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ 
କରିଛି । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ର ଓ ଏପରିକି ଏକ ଧାର୍ମିକ 
କଳ୍ପନା ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଥାନ ପାଇନାହାନ୍ତି | 

ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧଦର୍ଶନରେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଉପଯୋଗିତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୌଣସି ଗଭୀର 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ତର୍ଚଚର ଅବତାରଣା ବହୁ ପରେ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
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୧୫୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରଦାଦ ବନାମ ନିରାମ୍ମରଦାଦ 


ଆବିର୍ଭାବ ସମୟକୁ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେପରି କିଛି ଗମ୍ଭୀର ତର୍କ ପ୍ରାୟତଃ ଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିନଥଲା । ଶଶୁରଙ୍କୁ କେବଳ ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଯାହା 
କଳନା କରାଯାଉଥିଲା ! ସୁତରାଂ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ଆବେଦନ ଜରିଆରେ ଜୀବନର 
ତାର୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ବ୍ଯାବହାରିକ 
ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନାବଶ୍ଯକ ଭାବି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏଡ଼ାଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଯେତେବେଳେ ଆସ୍ତିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କିଛି ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେହିପରି ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତି ଆଧୀରରେ ଆସ୍ତିକଦର୍ଶନର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୋଷତୁଟି ଦେଖାଇଛନ୍ତି | ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ମହାଯାନ 
ଓ ହୀନଯାନ ଦୁଇଟି ସଂପ୍ରଦାୟ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଓ କେତେକ ଗନ୍ଭୀର ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଗଭୀର ମତଭେଦ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉଭୟ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଶଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ କୌଣସି ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିନାହାନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ 
ଇଶ୍ଵର ପରିକଳ୍ପନାକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ କେତେକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଜରିଆରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି | 


(ର) 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ନେଇ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନରେ ନାନା ସଂପ୍ରଦାୟ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଛି | 
ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯରୁ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଦୂଇଟି ମୁଖ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ । ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ 
ମୀମାଂସା ଓ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ନେଇ ଵୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଅନେକ ବିଚାରଧାରା ବା ମତବାଦର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି, ତେବେ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାରୋଟି ମତବାଦ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ମତବାଦର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଛି ଓ ଜଗତକୁ ବା 
କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ନିଜସ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରହିଛି । 
ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୈଭାଷିକ, ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ମତବାଦ ଜନିତ ସଂପ୍ରଦାୟ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ସମୀକ୍ଷକ ବା ଦାର୍ଶନିକ 
ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ୟ ରହିଆସିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କୌଣସି ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଲିଖୂତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପରେ ସମୀକ୍ଷା, ସମୀକ୍ଷା ଉପରେ ସମୀକ୍ଷା ଲେଖାଯାଇ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ 
ଭିତରେ ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟରାଜି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଆମର ଆଲୋଚନା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ 
ଏସବୁ ବିଷୟ ଉପରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ନାହିଁ, ବରଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରକୁ 
କେଉଁ ସଂପ୍ରଦାୟର ଅବଦାନ ରହିଛି ତାହାହିଁ କେବଳ ବିଚାରକୁ ନେବା । 
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ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶୁରବାଦ ୧୫୫ 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଦୁଇ ପ୍ରମୁଖ ସଂପ୍ରଦାୟ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂପର୍କରେ 
ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ବୈଭାଷିକ ଓ ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ 
ମତବାଦ ବିକାଶଲାଭ କରିଥବାବେଳେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ୟମିକ 
ମତବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଛ୍ତଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କର 
ବିଚାରକୁ ବିତର୍କକୁ ନେଇ ସେସବୁର ଅସାରତା ଦେଖାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୀନଯାନର ବୈଭାଷିକ 
ମତବାଦୀମାନେ ଓ ମହାଯାନର ମାଧ୍ୟମିକ ମତବାଦୀମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, ତାହାର 
କିଛି ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 


ବୈଭାଷିକ ମତବାଦର ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଏହା ବାହ୍ଯ ଜଗତର ଅସ୍ତିତୃକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ମନୋଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ବସ୍ତୁଜଗତ 
ଯେହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବର ବସ୍ତୁ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଆମେ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଣୁ, ଆମେ ବସ୍ତୁକୁ ଯେଉଁପରି ଜାଣୁ ତାହା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆମ ମନରେ 
ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁର ସ୍ଵରୁପ ଜାଣି ହୁଏ | ବୈଭାଷିକର 
ତାତ୍ତିକ ସ୍ଥିତି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ସହଜ ବାସ୍ତବବାଦ (nave realism) ସହ ସମାନ ଓ 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ଦୁଇ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ | 

ଏଁତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାରକଲେ, ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦେହାନ୍ତର ତିନି ଶତାବ୍ଦୀ ପରେ 
ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା । କାତ୍ୟାୟିନୀପୁତ୍ତ ଜ୍ଞାନ-ପ୍ରସ୍ଥାନଶାସ୍ତ୍ର' 
ନାମକ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚନାକରି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତତର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଦେଇଥଲେ । 
ପରେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପରେ ବିଭାଷାଶାସ୍ତ୍ ନାମକ ଏକ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖାଯାଇଥୁଲା। ଏହି 
ଭାଷ୍ୟକୁ ଆଧାରଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବେ ନେଇ ବୈଭାଷିକ ମତବାଦର ଭିଭ୍ତି ପଡ଼ିଥଲା | ପରବର୍ରା 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସଂଘଭଦ୍ର, ବସୁବନ୍ଧୁ ଧର୍ମକୀର୍ଭିଙ୍କ ପରି ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ଏହି ତା୍ଵିକ ବିଚାରକୁ 
ଆଗକୁ ନେଇଥଲେ । 

ବୈଭାଷିକ ମତବାଦକୁ ଅନେକ ସମୟରେ ଯଥାର୍ଥବାଦୀ ବା ଆଧୁନିକ ପରିଭାଷାରେ 
ଇତ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭବବାଦୀ କୁହାଯାଇପାରେ । ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାଜନିତ ମତ ହେଉଛି 
ଯେ, ଯାହା ଇହ୍ଦିୟଜନ୍ୟ ତାହା ସତ୍ୟ ! ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣକୁ ମୌଳିକ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ 
ସେମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ କେତେକ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ବୈଭାଷିକ ମତାନୂସାରେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ, 
ତେବେ ସେ ହିଁ ଜଗତର ଏକ ମାତ୍ର ସ୍ରଷ୍ଟା ହେବେ | ସେହି ଇଶ୍ଵର ଜଗତର ଏକକ କାରଣ 
ତଥା ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶର୍ତିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ହେବେ | ତେବେ ବୈଭାଷିକମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ତର୍କ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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୧୫୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ବୈଭାଷିକଙ୍କ ତର୍କ ହେଉଛି, ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ 
ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ସୋପାନଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯଦେଇ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ ଯେ ଧାନରୁ ଧାନ ଫଳିଥାଏ | ତେବେ ଧାନକୁ କର୍ଷଣ ଜନିତ ମାଟିରେ 
ବୁଣାଯାଏ, ଉପଯୁକ୍ତ ଜଳ, ଆଲୋକ, ମାଟି ପାଇ ଧାନରୁ ବୀଜପତ୍ୁ ବାହାରେ | ଧାନ 
ଗଛ ଧୀରେ ଧୀରେ ବୃଵ୍ଧି ପାଏ | ଧାନଗଛରେ ଫୁଲ ହୁଏ, ଫୁଲରୁ ଧାନ କେଣ୍ଡା ବାହାରେ, 
ତା'ପରେ ଧାନ କେଣ୍ଡା ପାଟେ ଓ ଧାନ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ | ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ହିଁ 
ହୁଏ ଯେ, କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ତୁରନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । କୌଣସି କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ 
ସୋପାନଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯଦେଇ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଛଶ୍ଵର ଓ ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ 
ଯଦି କାରଣକକାର୍ଯ୍ୟ ସଂପର୍କ ଥିବା କୁହାଯିବ, ବିଶ୍ଵରେ ଥିବା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଏକମାତ୍ର 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ୍ତଶ୍ଵର ହିଁ ହେବେ । ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଯଦି ଅନ୍ଯ କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯିବ, ତେବେ ଇଶ୍ବର ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ ହେବ ନାହିଁ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ହିଁ 
ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଓ କେବଳ ମାତ୍ର ଏକମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ହେବେ, ତେବେ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରୁ ବିନା ବିଳମ୍ବରେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବେ । କିନ୍ତୁ 
ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟ ବ୍ଯବଧାନରେ ଓ 
ନାନା କ୍ରମିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଦେଇ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ଛଶ୍ଵର ବୋଲି କିଛି 
ଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଏକା ସମୟରେ ଓ ଏକାସାଙ୍ଗରେ ଉପ୍ପନ୍ଧ 
ହେଉଥାନ୍ତା | କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିଥାଉ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ନାନା କ୍ରମ 
ଦେଇ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମୟ ବ୍ୟବଧାନରେ ସପଷ୍ଷି ହୋଇଥାଏ | ସୁତରାଂ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଉପ୍ପତ୍ତି ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକରୁ ତାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । 

ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ଅନୁଭୂତିରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, କେତେକ ବସ୍ତୁ ସବୁ ସମୟରେ କିମ୍ବା 
ସ୍ଥାନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନରେ ବା ସମୟରେ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବା ସବୁ ସମୟରେ ଧାନ, ଗହମ, ଆମ୍ବ, ଲିଚୁ ଫଳେ 
ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ, ସମୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସର୍ଭ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ | ସେହିପରି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣରୁ ହିଁ ଆସିଥାଏ, ଯେକୌଣସି 
କାରଣରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ମହୁଫେଣାରୁ ମହୁ ହୋଇଥାଏ ବା ଘିଅ ଲହୁଣିରୁ ବାହାରିଥାଏ 
ଓ ଲହୂୁଣି କ୍ଷୀରରୁ ଆସିଥାଏ । ଏହା ହିଁ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ | 


ତେବେ ବୈଭାଷିକଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ 
ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶନ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
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ନାର୍ଚିକ କର୍ଡନ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୫୭ 


ବସ୍ତୁର ଏକମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କିଛିକୁ 
କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ ଅନ୍ୟ କାରଣର ଭାବନା “ଇଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ! , 
ଏହି ଭାବନାକୁ ବିରୋଧ କରିବ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରଧାନ କାରଣ 
ହେବେ ନାହିଁ । ଏହି ଭଶ୍ଵର ଯଦି ସବୁଥର କାରଣ ଓ ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ତେବେ ସବୁକଥା 
ସବୁ ସମୟରେ ଓ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ବିନା ବିଳମ୍ବରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ଆମ 
ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଏହାର ବିପରୀତ ଘଟଣା ଦେଖୁ । ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟ ନାନା ସ୍ତର ଓ 
ସୋପାନ ଦେଇ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବରୁ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥାଏ 
ଯେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ, ଯଦି ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଓ 
ବିନା ବ୍ୟବଧାନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାନ୍ତା | ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍କ୍ଷାନମଭୂତି ଲଶବରଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରିଥାଏ । 


ତେବେ ବୈଭାଷିକମାନଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅକ୍ଟେଶରେ ଖଣ୍ଡନ 
କରିଥାନ୍ତି | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଶନ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଇଶ୍ଵର ନିଜର ଇଛ୍ଛାନୁଯାୟୀ କେଉଁ ବସ୍ତୁ କେଉଁ ସମୟରେ, କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଓ 
କେତେ ବ୍ୟବଧାନରେ ମିଳିପାରିବ ତାହା ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ ବା ସବୁ ସମୟରେ ମିଳୁନଥ୍‌ବା ଘଟଣାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର । କେଉଁ 
ସ୍ଥାନରେ ଓ କେଉଁ ସମୟରେ କେଉଁ ଜିନିଷ ମିଳିବ, ତାହା ଭଶ୍ବର ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ସ୍ମିର 
କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ହିଁ ଅନ୍ତିମ ଓ ତାଙ୍କର ଚେତନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ । କେଉଁଠି କେଉଁ 
.ଜିନିଷ କେତେବେଳେ ମିଳିବ ତାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଛା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ସର୍ବତ୍ର-ବିଦ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଭାଷିକମାନେ ଏହି ମତକୁ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେ କରିଥା'ନ୍ତି । 
ସେମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର ଏହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଲଶ୍ବର ଚାହିଁଲେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ କେତେକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସୋପାନ ଓ ପରିଣତି ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଆମ 
ଅନୁଭବରୁ ଏହା ନିଦ୍ଦିତ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ନାନା ସ୍ତର ଦେଇ ଏକ 
ପୂର୍ଣ ସ୍ଥିତିକୁ ଆସିଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତେଣୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସୃଷ୍ଟି କର୍ଭା ବୋଲି କିପରି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ ? ଯିଏ ପ୍ରକୃତରେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସେ କୌଣସି ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନକୁ 
ଅପେକ୍ଷା ନ କରି ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଓ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ତାହା ସପଷ୍ଟି କରିପାରିବେ | 
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୧୫୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବ/କ ବନାମ ନିରାତରବାଦ 


ସେଥୁପାଇଁ ସମୟ, ସ୍ଥାନର ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ନ ଥା'ନ୍ତା | କିନୁ ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ ଯେ ଏହା କେବେ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | 


ତେବେ ବୈଭାଷିକଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଖଣ୍ଡନକରି କହିପାରିବେ ଯେ, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେକୌଣସି ଜିନିଷ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ପାଇଁ ସେ ଯଦି ବି କେତେକ ପରିସ୍ଥିତିର ସହାୟତା ନେଇଥାନ୍ତି ଏଥ୍‌ରୁ ତାଙ୍କର 
ସର୍ବଶନ୍ତିମାନତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ଚିତ୍ରକର ଯାହାଙ୍କର ଚିତ୍ର 
ଅଙ୍କନ ପାଇଁ ସହଜାତ ପ୍ରତିଭା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି, ସେ ଏକ ତୂଳୀ ହେଲେ ଯାଇ ଛବିଟି 
ଆଙ୍କି ପାରିବେ । ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଏକ ତୂଳୀର ଅଭାବ ଥାଏ, ସେହି ସମୟରେ 
ତାଙ୍କର ଛବି ଆଙ୍କିବାର ପ୍ରତିଭା ବା ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ କି ? ସେହିପରି 
ଯଦି ବି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେକୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଥାନ, କାଳ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଉପ୍ପନ୍ଧ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଅଛି, ତେବେ ବି ସେ କେତେକ ଜିନିଷର ସହାୟତାରେ ଏହା କରିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କଳାକାର ପାଇଁ ତୂଳୀର ଆବଶ୍ଯକତା ଯେତିକି ରହିଛି, ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ, 
କାଳର ଭୂମିକା ସେତିକି ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ସ୍ଥାନ କାଳର 
ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 

ଭଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ବୈଭାଷିକମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଥାନ୍ତି | ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ କିପରି ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି ତାହା 
ସେମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଆସିବାର ଅବସ୍ଥା ଆମର ଅନୁଭୂତି ଭିତରକୁ 
ଆସି ନ ଥାଏ ! ବରଂ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁବା ପରେ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ଯେତେଥର 
ଆମେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁ ତା” ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ଥବା କାରଣକୁ ଭାବିଥାଉ | ଏହି ନିୟମ 
ଆଧାରରେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି ଆମେ ତା'ର ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣକୁ 
ଅନୁମାନ କରିଥାଉ । ଜଣେ ଚିତ୍ରକରର ଚିତ୍ରକୁ ଦେଖବା ପରେ ଆମେ ତା”ର ଚିତ୍ର 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେଉ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୂଳୀର ଭୂମିକାର ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଥାଏ | ତେବେ ଜଣେ ଚିତ୍ରକରଙ୍କର କୌଣସି ଚିତ୍ରକୁ ନ ଦେଖୁ ତାଙ୍କର ଚିତ୍ର 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯେ ଅଛି ଏହା କିପରି କୁହାଯିବ ? ଚିତ୍ରକରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ କେବେ 
ନ ଦେଖୁ ବା କେବେ ନ ଶୁଣି ତାଙ୍କର ଚିତ୍ର କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛି ବୋଲି ଆମେ 
କିପରି ଭାବିବା ? ଭଶ୍ଵର ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଓ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ଯେ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରିବେ, ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ଆଧାର ଅଛି କି ୨ ଆମେ ଯେହେତୁ 
ସ୍ଥଳଭାଗରେ ପଦ୍ମ ଫୁଟିବାର ବା ଶୀତଦିନେ ତାଳ ପାଚିବାର କେବେ ଦେଖ ନାହୁଁ, ତେଣୁ 
ଏହା ଯେ ଲଶ୍ଵର କରିପାରିବେ ତାହା ଭାବିବାର କ'ଣ ଆଧାର ଅଛି ? ଯେହେତୁ ଏହି 
ଘଟଣା କେବେହେଲେ ଅନୁଭୂତି ଭିତରକୁ ଆସି ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏହା କରିବା ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
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ନା୍ଚିକ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୫୯ 


ସାମର୍ଥ୍ୟର ବସ୍ତୁ ଏହା କିପରି କୁହାଯିବ ? ଛଶ୍ଵର ନିଜର ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ସବୁବସ୍ତୁକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି କହିବା ସେପରି କିଛି ଯୁକ୍ତି ନୁହେଁ ବା ଏହା ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ରିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈଭାଷିକମାନେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତିଦ୍ଵାରା ଭିଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର ମତକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଯେ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସ୍ରଷ୍ଟା ଅଛନ୍ତି 
ଏହି ମତର ଯେ କୌଣସି ତର୍କଶୀଳ ବା ଅନୁଭବସମ୍ମତ କାରଣ ନାହିଁ ¬ ଏହା ହିଁ 
ବୈଭାଷିକମାନେ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଲ୍ତଶ୍ଵର ଏକ କାଳ୍ପନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର | 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅନ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟଟି ହେଉଛି ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ । ଏହା ସହିତ 
ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ମତବାଦ ସଂପୃକ୍ତ ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ମାଧ୍ଯମିକ 
ମତବାଦର ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକ ନାଗାର୍ବୁନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ତାଙ୍କ ବିଚାରଦ୍ବାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଶାନ୍ତିଦେବ ଓ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ନାମକ ଅନ୍ଯ ଦୁଇଜଣ ଦାର୍ଶନିକ ମଧ୍ଯ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ସେମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ନାଗାର୍କୁନଙ୍କ 
ବିଚାର ଏକ ସଂସ୍କୃତ ପୁସ୍ତକରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି | ତାଙ୍କର ଜନୈକ ଛାତ୍ର ତାଙ୍କ ମୁହଁରୁ 
ଶୁଣିଥିବା ଭାବନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଏଥରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ସମୀକ୍ଷକମାନେ ମତପୋଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି | “ଇଶ୍ଵର ବା ବିଷ୍ଣୁ ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ମତର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ? ନାମରେ ନାମିତ ଏହି 
ପୁସ୍ତକରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ବିଶେଷ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ନାମ ଏକ 
ପରଂପରାକ୍ରମେ ବ୍ୟବହୃତ । ହୋଇଛି, କାରଣ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଏଠାରେ କିଛି 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ବିଶ୍ଵର ଯେ କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା ରହିଛନ୍ତି 
ଏହି ମତକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକରି ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି | ନାଗାର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଥବା ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରି, ତା'ପରେ ତାକୁ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ଖଣ୍ଡନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଆସ୍ତିକବାଦୀମାନେ ଯୁକ୍ତି କରିଥାନ୍ତି ଯେ, ଏହି ବିଶ୍ଵର ଜଣେ 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଅଛନ୍ତି ଓ ସେ ଭତଶ୍ଵର । ଯେ କିଛି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ସହ ତାଙ୍କର ସମ୍ଚନ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ ସେ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ! ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ସେ ଏହାର 
“ସ୍ରଷ୍ଟା | 

ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି - 
ଭଶ୍ଵର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତା'ର ସ୍ଥିତି କ'ଣ ବୋଲି ନାଗାର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି | ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମତରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ତିନୋଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଉତ୍ତର ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
ଦେଇପାରିବେ । ପୁଥମ ସମ୍ଭାବନା ହେଉଚି ଯେ ଇଶ୍ଵର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହା 
ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି । ତେବେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର କ”ଣ ଅର୍ଥ ଅଛି ? ଯେଉଁ ବସର ସ୍ଥିତି ଅଛି ତାକୁ 
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୧୬୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ 


ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ପ୍ରଶ୍ଧ ଉଠିବ କି ? ଅସ୍ତିତଵଥବା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର ରଚନା କରିଛନ୍ତି 
କହିବା ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କି ? 

ଦ୍ଵବିତୀୟରେ ତେବେ ଏପରି କୁହାଯିବ ଯେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ ବା ନ ଥୁଲା, 
ଶବର ତାହା ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ବା ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ବା 
ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅସମ୍ଭବ ଭଶ୍ଵର ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ କି ? ବାଲିରୁ ତେଲ, ପାଣିରୁ 
ଲହୁଣି ବା କଇଁଛ ଦେହରୁ ଉଲ୍‌ ଆମ ଜାଣିବାରେ ଅସ୍ତିତ୍ଵବିହୀନ । ଇଶ୍ଵର ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିବେ କି ? ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏସବୁ 
କଥା ଅସ୍ତିତୃହୀନ | ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ 
କୁହନ୍ତି ଇଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ରଚନା କରିପାରିବେ | ତେବେ ଯଦି ଛଶ୍ଵର ସବୁକିଛି କରିପାରିବେ 
ଏପରି ଅସ୍ତିତୃହୀନ ଜିନିଷ ଥିବା କେହି ଦେଖୁଛନ୍ତି କି ? ଏଥରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ଏସବୁ 
ଯେପରି ଅସ୍ତିତୃହୀନ, ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅସ୍ତିତଵହୀନ । 

ତୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣକରି କହିବେ ଯେ, ଯେଉଁ 
ବସର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୁଲା, ଭଶ୍ଵର ତାହାକୁ ସୃଷ୍ଟି କଲେ | ଏକ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥଲା, ଏହାକୁ 
ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିବାପରେ ଏହା ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ ହେଲା । ଏଠାରେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି 
ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ହେବା ଓ ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ ହେବା ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନା ଅଟେ, ଯାହା 
ଏକତ୍ର ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ତାହାକୁ ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ କରିବା ଯେପରି 
ଅସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅସ୍ତିତବଯୁକ୍ତ ତାହାକୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ 
ଅଟେ । ଜୀବନ-ମୃତ୍ୟୁ ଆଲୋକଂ-ଅନ୍ଧାର ଯେପରି ପରସ୍ବର ବିରୋଧୀ, ସେହିପରି 
ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ! ଯେଉଁଠି ଆଲୋକ ଅଛି, ତାହା ଅନ୍ଧାର 
ରହିତ ଓ ଯେଉଁଠି ଅନ୍ଧାର ଅଛି ତାହା ଆଲୋକିତ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ଯେଉଁଠି ଜୀବନ ବିଦ୍ୟମାନ 
ତାହା ଜୀବିତ, ମୃତ ନୁହେଁ; ଯାହା ମୃତ, ସେଠାରେ ଜୀବନ ନାହିଁ | ଆଲୋକ ଅନ୍ଧାର, 
ଜୀବିତ-ମ୍ୃତ ଯେଉଁପରି ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌, ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ସେହିପରି 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ | ସୁତରାଂ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ବସ୍ତୁକୁ ଅସ୍ତିତ୍ବ ଯୁକ୍ତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବପର ନୂହେଁ ! 

ନାଗାର୍ଜୁନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହି ତିନୋଟି ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ 
ଇଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତରୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ନାଗାର୍ଜୁନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି ତାହା କେତେ ଦୂର ବୈଧ ? ଇଶ୍ଵର ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଏହି ଭାବନାକୁ ବିରୋଧ 
କରିବାରେ ଏସବୁ ଯୁଲ୍ତିର କିଛି ପ୍ରଭାବ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି ସେପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ଯୁକ୍ତି ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତଵକୁ ଆଧାରକରି ଛଶବରଙ୍କୁ 
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ନାନ୍ଚିଜ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶଣ୍ଧରବାଦ ୧୬୧ 


ଯେପରି ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇଛି, ସେହି ଯୁକ୍ତି ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାସ୍ତବ ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରିବ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି, ତାହାକୁ ଭଶୃବରଙ୍କ ସପଷ୍ଟି ବୋଲି କହିବା ଯଦି 
ଅର୍ଥହୀନ ମନେହୁଏ, ତେବେ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜଣେ ବଢ଼େଇ କବାଟଟିଏ ତିଆରି 
କରିବା ବା ଜଣେ କୁମ୍ଭକାର କଳସୀଟିଏ ତିଆରି କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ପାରିବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଜଣେ ବଢ଼େଇ ବା ଜଣେ କୁମ୍ଭକାରର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସମାନ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଥୁବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଗହ, ପୋଷାକ, ଜୋତା, ବୃକ୍ଷ କୂଅ ଇତ୍ଯାଦିର ଅସ୍ତିତଵକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ବାରଣ କରିବା । ନାଗାର୍ଟୁନ ଏପରି ଏକ ଯୁକ୍ତି ଦେବା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ତାର୍ତିକ ବିଚାର 
ରହିବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ମାଧ୍ୟମିକ ଦର୍ଶନର ତାର୍ବିକ ଭିତ୍ତି ହେଉଛି 
ଶୁନ୍ଯୟବାଦ | ଏହି ମତାନୁସାରେ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜଡ଼ବସ୍ତୁ 
ହେଉ ବା ଚେତନବସ୍ତୁ ହେଉ କାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵଗତ ସତ୍ତା (ontological reality)ର 
ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁ ନ ଥଲେ ଚେତନା ମଧ୍ଯ କିପରି ରହିବ ? ଏହି ଦର୍ଶନର ତାର୍ତିକ 
ସ୍ପିତି ହେଉଛି ଯେ, ଏହା ବସ୍ତୁ ଓ ଚେତନା ବା ବିଜ୍ଞାନ ଉଭଭୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଏକ 
ପ୍ରକାର ଶୁନ୍ୟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି | ଶୂନ୍ୟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ବାରା ନାଗାର୍ଜୁନ ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର ସହ ସବୁ କିଛିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଅନେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଶୂନ୍ଯବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ, ବରଂ ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବେ | ସୁତରାଂ ଯେଉଁ ତର୍କ ଶ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଜଗତର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡନ କରିଥାଏ ତାହା ଯେ ଯଥାର୍ଥ ଯୁକ୍ତି ନୁହଁ ଏହା କେତେକ ମତ 
ଦେଇଥା'ନ୍ତି | 

ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ତୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ସନ୍ତୋଷଜନକ ନୂହେଁ । ଅସ୍ତିତ୍‌ୃଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଅବଧାରଣା । 
ତେବେ ଭତଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଏ ଉଭୟ ଅବଧାରଣାକୁ ଏକତ୍ର ରହିବା କହୁନାହାନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଯେଉଁ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଇଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିନଥ୍‌ଲେ ସେହି ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥୁଲା, ବରଂ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ପରେ ଏହା ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ ହେଲା, ସୁତରାଂ ଏଥୁରେ 
ସ୍ଵବିରୋଧତା କେଉଁଠି ରହିଲା ? ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଯେ ସେପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ତାହା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାଗାର୍ଚୁନ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଯୁକ୍ତିର ମଧ୍ଯ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏଠାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵର ନିର୍ମାତା ତେବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉତ୍ପତ୍ତି କିପରି ହୋଇଛି ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତିନୋଟି 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଶଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ହୁଏତ କହିବେ ଯେ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂଭୂ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
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୧୬୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଛଲଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ତାଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତର ଆଧାର ହିଁ ସେ ନିଜେ | ତେବେ ଏହି ମତ ନାଗାର୍ଚୁନଙ୍କ ମତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅଯୌକ୍ତିକ, କାରଣ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ ଯାହା ନିଜଠାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ । 
ଆମେ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା କି ଯାହା ନିଜେ ଜନ୍ମିତ ଓ ନିଜେ ନିଜର 
ଜନ୍ମଦାତା ? ଗୋଟିଏ ଖଣ୍ଡା ଯେତେ ଧାରଯୁକ୍ତ ହେଲେ ବି ଏହା ନିଜକୁ ନିଜେ ଛେଦନ 
କରିପାରିବ କି ? ମୋଟ ଉପରେ ଆମେ ଏପରି କିଛିର କଳ୍ପନା କରିପାରିବା ନାହିଁ ଯାହା 
ନିଜକୁ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ସମୟରେ ନିଜେ ନିଜର ପୁତ୍ର ଓ 
ନିଜର ପିତା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଭଶଶ୍ଵର କିପରି ସ୍ଵୟଂଭୂ ବା ନିଜେ ନିଜର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହିହେବ ? ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ଭାବନା ଆସିବ ଯେ ଇଶ୍ବର 
ସ୍ବୟଂଭୂ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ବହିର୍ଭୁତ କିଛିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଆମେ 
ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୂଷ୍ଠି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ 
ବିଶ୍ଵର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ଜନାକାରୀ, ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କରିନାହାନ୍ତି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ପଭି ହେବାର କାରଣ କିପରି ଅସ୍ତିତ୍ଵ“ରହିତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ହୋଇପାରିବ ? ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ଅନ୍ଯ କିଛିରୁ ସ୍ପଷ୍ଠି ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବା ଅସଂଗତ 
ବା ବିରୋଧାତ୍ସକ ହେବ | ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅସୀମ, ନିତ୍ଯ ଓ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ସୃଷ୍ଠି ତାଙ୍କ ବହିର୍ଦୂତ ଅନ୍ଯ 
କିଛିରୁ ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବା ସମ୍ଭବତଃ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବୋଧଗମ୍ୟ 
ହେବ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ଏକ ତୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନାର ପରିକଳ୍ପନା ଆସିବ ଯେ ସମ୍ଭବତଃ 
ଇଶ୍ଵର ଅନାଦି, ସେପରି ସ୍ଥଳେ ତାଙ୍କ ଉତ୍ପରିର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ | ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵର ଆଦିକାରଣ ଏଥପାଇଁ ଯେ, ଇଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ କୌଣସି କିଛି ବିଶ୍ଵରେ 
କାରଣବିହୀନ ନୁହେଁ । ଛଶ୍ଵର ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଲଶ୍ଵର ଯଦି ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ତାଙ୍କଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିବା ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ଅନାଦି । ଇଶ୍ଵର କାରଣ ଓ ବିଶ୍ବ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ଅନାଦି କାରଣ 
ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି, ସେହେତୁ ଏହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ରହିଛି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ । ଏହା ଅନୁଭବରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଯଦି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ 
ଉପସ୍ଥିତି ଥାଏ, ତେବେ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟର ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ । କାରଣ 
ଯଦି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାଏ, ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ | କିନ୍ତୁ 
ଭିଶ୍ବିରବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଯଦିବା ବିଶ୍ଵର କାରଣ, ତେବେ ଭତଶ୍ଵର ଅନାଦି କାଳରୁ 
ରହିଛନ୍ତି ଓ ପରେ ବିଶ୍ଵ ଆସିଛି । ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଇଶ୍ଵର ଯଦିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଥଲେ, ତଥାପି କାର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଅଭାବ ରହିଥୁଲା । 
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ନାକ କର୍ଣତନର ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୬୩ 


କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥ୍‌ବା ସାହଟର୍ଯ୍ୟ ନିୟମର ଏହା ପରିପନ୍ଧୀ ଅଟେ । 
ଯେତେବେଳେ କାରଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଭାବେ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ, ସେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତ ରହିଥୁବା କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ ବିଧ୍ୂର ମୌଳିକ ନିୟମ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ 
ମତାନୁସାରେ ବିଶ୍ବଂସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥଲା ଓ ବିଶ୍ବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥୁଲା । 
ମୋଟ ଉପରେ ଯଦି ବିଶ୍ବର ପୂର୍ଣ ଓ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ଭଶ୍ବର ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଛଶ୍ବର ଥିଲେ 
ଅଥଚ ବିଶ୍ଵ ନଥୁଲା କହିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ସ୍ଵବିରୋଧୀ ହେବ | ସୁତରାଂ ନାଗାର୍ଜୁନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭାବନାକୁ ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ନା ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଵୟଂଭୂ ନେବା ସମ୍ଭବ, ନା ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ବହିର୍ଦୂତ କିଛି ସତ୍ତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ, ନା ଇଶ୍ଵର ଅନାଦି ହେବା ସମ୍ଭବ | ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବଧାରଣା ତର୍କ- 
ବିରୁଦ୍ଧ ହେଉଥିବାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ନାଗାର୍ଚୁନଙ୍କ 
ପରେ ମହାଯାନ ପନ୍ଛଧୀ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧ  ତତ୍ତ୍ଵସଂଗ୍ରହଂରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ।| ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ 
ନୈୟାୟିକମାନେ ଭଶୃରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ସେସବୁ 
ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଓ ତାର୍କିକ ଦୁର୍ବଳତା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ¦ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଦ୍ଧାରା 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ନାହିଁ, ଏହାକୁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଖ୍ଚରାରେ ପରବର୍ଭୀ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣକରି ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ସେହିସବୁ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ କେବଳ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦାର୍ଶନିକ ମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ 
ସମୟକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ କେବଳ ନୈୟାୟିକମାନେ ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ସଂପର୍କରେ କିଛି ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ, ସୁତରାଂ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥଲା 
ନୈୟାୟିକଙ୍କ ଯୁଲ୍ତିର ଅସାରତାକୁ ଦର୍ଶାଇବା | ହୁଏତ ସାମ୍ପତିକ ସମୟରେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର 
ଯୁକ୍ତି କେତେକାଂଶରେ ଅପ୍ରାସଂଗିକ ମନେହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ଏହାର ପୂଷ୍ଠଭୂମିକୁ ବିଚାରକୁ 
ନେଲେ ଏହା ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତିର ବିରୋଧରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା । ସୁତରାଂ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
କେବଳ ଏକ ତାର୍କିକ ଭାବଧାରାରେ ନ୍ୟାୟମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 

ତେବେ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଯଦି ବି ନିଆଯାଇଛି, 
ତେବେ ସେ ଏହାର କେବଳ ଚେତନ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଟନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ଜଗତର 
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୧୬୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଉପାଦାନ କାରଣ ନୁହନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମତରେ ଯେଉଁ ଚାରି ପ୍ରକାରର ଅଣୁମାନ 
ରହିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ନିତ୍ୟ (61୮୩2!) | ଭଶ୍ବର ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ଉପାଦାନ 
ଭାବେ ନେଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ଯାୟ 
ମତରେ ଛଶ୍ବର ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କେବଳ ମାତ୍ର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ନୂହନ୍ତି । ଦେଶ (Space), କାଳ (Time), ଆମା, ଆତ୍ନାମାନଙ୍କର ଧର୍ମ - ଅଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯଦି ନିତ୍ୟ ଓ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି ତେବେ 
ଇଶ୍ବର ଯଦିବା ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା,ସେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ କେବଳ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଯେତେସବୁ ବସ୍ତୁ ଆମେ ଜଗତରେ ଦେଖୁ ତାହାସବୁ ପୃଥିବୀ ବା କ୍ଷିତି, 
ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁର ସମଷ୍ଟି ! ଏସବୁର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଏହାର ଅଣୁ ଓ ଏହି 
ଚାରି ଉପାଦାନରୁ ସକଳ ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି । ତେବେ କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁକୁ 
ଇଶ୍ଵର ହିଁ ଅଣୁମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ସର୍ଜ୍ଚନା କରିଛନ୍ତି । କେବଳ ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣରେ 
ଏସବୁ ହୋଇଛି, ସ୍ତଃ ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ଭଶ୍ଵର ନିଜର ଚେତନା ପ୍ରୟୋଗ କରି ଏସବୁକୁ 
ସଂଯୋଜିତ କରିଛନ୍ତି | ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵର ସଚେତନ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ସେ 
ନିତ୍ୟ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ! 

ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦୀ ତାତ୍ତିକ ବିଚାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ସନ୍ବିହିତ କରିଛନ୍ତିୟ କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି 
ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁସବୁକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବିଚାରକୁ ସେମାନେ ନିଜର ଅନୁଭୁତିଜନିତ 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଜରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଜଣେ 
ବୁଣାକାର ଯେପରି ସୂତାମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ବସ୍ତ ତିଆରି କରେ ବା ଜଣେ କୁମ୍ଭକାର 
ମାଟିରୁ ପାତ୍ରର ଅଂଶମାନ କରି ସେମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପାତ୍ରଟି ନିର୍ମାଣ କରେ 
ଭଶ୍ବର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସୃଷ୍ଟିକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟରେ ବିଶ୍ବସୃଷ୍ଷିକୁ 
ନୈୟାୟିକମାନେ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ବିଶ୍ଵ-ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର 
ସହ ସଂଯୋଗକାର୍ଯ୍ୟ ଛଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରା ହି ହୋଇଛି । ସୂତାମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ ବା 
ପାତ୍ରର ଅଂଶମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ ବୁଣାକାର ବା କୁମ୍ଭକାରର ଯେଉଁ ସଚେତନ 
ଭୁମିକା ରହିଛି, ସେହିପରି ଜଡ଼ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରିବାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା 
ରହିଛି । ତେଣୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଥରେ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ହୋଇଛି । ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନ୍ଯାୟ“ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତିକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା ପରେ ସେ ସବୁ 
ଯୁକ୍ତିର ମୌଳିକ ଜଟିଳତା ଓ ତାର୍କିକ ଅବୈଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ବହୁ 
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ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୬୫ 


ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ତାର୍କିକ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବୈଷୟିକ | ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତିସବୁକୁ ବିଚାରକୁ ନ ନେଇ କେତେକ 
ସାଧାରଣ ଯୁକ୍ତିର ଉପସ୍ଥାପନା କରିବା । କୁମ୍ଭକୁ ଦେଖୁ ଜଣେ କୁମ୍ଭକାର ବା ବସ୍ତ୍ରକୁ ଦେଖ 
ଜଣେ ବୁଣାକାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, କାରଣ ଏହା ନେଇ ଆମର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତି 
ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁମ୍ଭ ବା ବସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଲୌକିକ କାରଣମାନ ବିଦ୍ୟମାନ 
ତାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସରଭୁକ୍ତ | ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁମ୍ଭ ଯେ କୁମ୍ଭକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ବା ବସ୍ତ ଯେ 
ବୁଣାକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ, କାରଣ ପୂର୍ବରୁ ଏସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
କରାଯାଇଛି | ଯେହେତୁ ଏସବୁ ଆମର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଏସବୁକୁ ଅନୁମାନ 
କରିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତର୍କସଂଗତ ଅଟେ । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ନ୍ୟଯାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ବିଚାରକମାନେ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁର ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକ ନିତ୍ୟ ଓ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଏସବୁର 
ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ । ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ ଏହି ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ଓ ତାହା ହିଁ ଲଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ସଂପନ୍ନ ହୋଇଛି । କ୍ଷିତିର ପରମାଣୁକୁ ନେଇ କ୍ଷିତି, ଜଳର ପରମାଣୁକୁ ନେଇ ଜଳ 
ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଇଶ୍ଵର କରିଛନ୍ତି | ପରମାଣୁର ସଂଯୋଗ ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଚିକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ସକଳ ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ! 


ତେବେ ଏହି ପ୍ରକାର ଲୌକିକ ସାଦୂଶ୍ୟରୁ ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଜଣେ ଅଲୌକିକ ଅଣୁ 
ସଂଯୋଜକ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି କହିପାରିବା କି ? ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ମତରେ ଏ ପ୍ରକାରର ଅନୁମାନ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅମୁଳକ ଓ ଆଧାରହୀନ | ମଣିଷ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ କୁମ୍ଭ ବା ବସ୍ତ ନିର୍ମାଣ 
କରିଥାଏ । ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁକୁ ଏକ ସଂଯୋଗ ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ କେତେକ 
ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଯୋଗକାରୀ ରହିବା ସମ୍ଭବ, କିନୁ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ସଂଯୋଗକାରୀ 
ରହିବେ ଏହାର କ'ଣ ପ୍ରମାଣ ଅଛି ? ଗୋଟିଏ ବସ୍ତ ବା କୁମ୍ଭ ପଶ୍ଚାତ୍୍‌ରେ ସଂଯୋଗକାରୀ 
ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ନଦୀ, ପାହାଡ଼, ବୃକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଥିବା କେବେହେଲେ ଜଣା ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଜଗତରେ ଆମେ ଯେତେ ଯେତେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବସ୍ତୁ ଦେଖୁ, ଯଥା ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ପାହାଡ଼, ନଦୀ, ବୃକ୍ଷ, ପ୍ରାଣୀ... ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମେ ଏକ ରଚୟିତାଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଯେହେତୁ ଆମର ଏସବୁର ସର୍ଜନା 
ନେଇ କେବେ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତି ହୋଇନାହିଁ, ସେ ଦୃଷିରୁ ଏ ବିଶ୍ଵକୁ ଯେ ଶଶ୍ଵର ଅଣୁରୁ 
ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ! ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଶ୍ଵର ଯେ 
ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ରଚୟିତା ରହିଛନ୍ତି ତାହା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ପୁନଶ୍ଚ ଯଦିବି ବିଶ୍ଵ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ସ୍ରଷ୍ଟା ଥବା କଥାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ, 
ତଥାପି ଏହା ନୈୟାୟିକଙ୍କର କଳିତ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ କି ? ନୈୟାୟିକମାନେ 
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୧୬୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ରଚୟିତାଭାବେ ନେବା ସହ ତାଙ୍କୁ ଶାଶ୍ଵତ ବା ନିତ୍ୟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ନିତ୍ୟ | ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କଦ୍ବାରା 
ନିର୍ମିତ ହେଉଥିବା ଗୃହ, ପୋଲ, ବସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେମାତ୍ର ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ହାତ ନ ଥାଏ, ବରଂ ବହୁ ଲୋକ ଏହା କରିଥାନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ନିତ୍ୟ ନୁହନ୍ତି | 
ସୁତରାଂ ଆମ ପାଖରେ ଏପରି କେଉଁ ଉଦାହରଣ ଅଛି, ଯଦ୍ଵାରା ଆମେ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଜଣେ 
ନିତ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟା ଥବା ଗ୍ରହଣ କରିବା ? ସୁତରାଂ ଆମର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିଦ୍ଵାରୀ ଜଗତରେ 
ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ବା କର୍ରାଦ୍ଧାରା ନିର୍ମିତ ହେଉଛି ଯେଉଁମାନେ ନିତ୍ଯ ନୁହନ୍ତି 
ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଉଛି । ଏହି ଅନୁଭୂତି ନିମିତ୍ତ କାରଣଭାବେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ଓ ନିତ୍ୟ ଭାବନାକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛି । ବିଶ୍ଵ ରଚନା ସମ୍ଚନ୍ଧରେ ନୈୟାୟିକମାନେ ଯେଉଁ ଏକ ଓ ନିତ୍ଯ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କରି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏହା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ 
ପ୍ରମାଣ କରିବା ପରିବର୍ରେ ଖଣ୍ଡନ କରୁଛି । ଯଦି ବିଶ୍ଵକୁ ଏକ ସର୍ଜନା ଭାବେ ନିଆଯିବ, 

ତେବେ ଏହା ଏକମତ୍ର ସ୍ରଷ୍ଟାର କାର୍ଯ୍ୟ କାହିଁକି କୁହାଯିବ ? ଆମର ଗହ, ପୋଲ, ରାସ୍ତା 
ଇତ୍ୟାଦିର କ”ଣ ଜଣେ ମାତ୍ର ନିର୍ମାତା ରହିଛନ୍ତି ? 


ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏକ ଓ ନିତ୍ଯ ଏହି ଯେଉଁ ବିଚାର ନୈୟାୟିକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି 
ତାହାକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅବାସ୍ତବ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ଏକ - ଏହା ଯେପରି 
ଆଧାରହୀନ, ଇଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ | ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ରଚୟିତା ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ ନିତ୍ୟ ହେବା ଓ ରଚୟିତା ହେବା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ବୋଲି ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ସ୍ଵଷ୍ଟା କିଛିକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ 
ତାହାଙ୍କ ପାଖରେ କିଛି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିବର୍ଉନ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ସର୍ଜନା-ପ୍ରକ୍ରତିୟାର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ କିଛି ପରିବର୍ତନ ରଚୟିତାଙ୍କ ପାଖରେ ହେବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ତେବେ 
ଭିଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ରଚୟିତା ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅଥଚ ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ଭନକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ତାଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ମନେକରିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ କି ? 
ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନିତ୍ୟ ବା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ବୋଲି ମାନିବାଦ୍ବାରା 
ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ ଭାବନାରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଉଛି । ଶଶୃବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେମାନେ ଯେଉଁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନର ଘଟଣାବଳୀକୁ ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଭାବେ ନେଉଛନ୍ତି, ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନିତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଓ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଉଦାହରଣ 
ଥିବାବେଳେ ଛଶୃରଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ଓ ଏକ ବୋଲି ସେମାନେ କଳ୍ପନା କରିବା ଆଦୌ ସଙ୍ଗତବୋଧ 
ହେଉ ନାହିଁ । ଯଦି କୁମ୍ଭକାର, ବୁଣାକାର ପରି ଇଶ୍ଵର ଜଣେ ଶିଳୀ ବା ସର୍ଜନାକାରୀ, 
ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପରି ଅନିତ୍ୟ ଓ ସୀମିତ | ପରନ୍ତୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ଓ ଏକ 
ବୋଲି ସେମାନେ କହିବା ସେମାନଙ୍କ ନିଜସ୍ବ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯେ ଅଯୌଜ୍ତିକ ଏହା ହିଁ 
ଶୀନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୬୭ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଶାଶ୍ବତ ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ନୈୟାୟିକମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । 
ତେବେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ସଂସାରର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଅନିତ୍ୟ, 
ଇଶ୍ଵର ଏହି ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ହି ଜାଣିଛନ୍ତି । ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଇଶ୍ଵର କିପରି 
ନିତ୍ୟ ହେବେ ? ଛତଶ୍ବର ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା ଜାଣନ୍ତି ସେସବୁ ଅନିତ୍ୟ ହେବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ନିତ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । ସେହିପରି ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରିଥାନ୍ତି 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ପଭ୍ତିର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ, ଅର୍ଥାତ ଇଶ୍ଵର ହେଉଚନ୍ତି ଅଜନ୍ନା । ଯିଏ 
ଅଜନ୍ସା, ସେ କିପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ରଚନା କରିବେ ? ଯାହା ଅଳନ୍ମା ତାହା ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ, 
ଯେପରି ବନ୍ଧ୍ୟା-ପୁତ୍ର ବା ଆକାଶ-କୁସୁମ ଇତ୍ଯାଦି |! ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଯଦି ଅଜନ୍ମା, ସେ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ । ଭ୍ତଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ହୋଇଥବା ହେତୁ ସେ କିପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ରଚୟିତା ହୋଇପାରିବେ ? ତେବେ ଯଦିବି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ରଚୟିତା ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଏ, ତେବେ ସଂସାରର ସବୁ ବସ୍ତୁ କାହିକି ଏକ ସମୟରେ ଓ ତୁରନ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ? 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ନିଆଯାଉଥବାରୁ ସଂସାରର ସବୁ କିଛି ଏକ ସମୟରେ 
ହୋଇପାରୁଥାନ୍ତା | ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ, ତେବେ 
ତାହା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଯେହେତୁ ଆମର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ, 
ସଂସାରର ସବୁ ବସ୍ତୁ ତୁରନ୍ତ ଓ ଏକ ସମୟରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନାହିଁ, ଏଥିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ 
ଯେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଜଗତର ରଚୟିତା ନୁହନ୍ତି । 


ପୁନଣ୍ଢ ନୈୟାୟିକମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି 
ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଶୀନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଇଶ୍ଵର 
ପରିପୂର୍ଣ ତେବେ ଅନ୍ୟ ସହକାରୀ ବସ୍ତୁର କ'ଣ ବା ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ? କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର 
ଅନ୍ୟ ଉପାଦାନରୁ ହିଁ ଜଗତର ରଚନା କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ନୈୟାୟିକମାନେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । 
ଯଦି ନୈୟାୟିକମାନେ ପରମାଣୁ, ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି, 
ତେବେ ଇଶ୍ବର କିପରି ପରିପୂର୍ଣ ହେବେ ? ନୈୟାୟିକଙ୍କ ତାତ୍ଵିକ ବିଚାର ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ । 

ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସୂଷ୍ଚି ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ମନୁଷ୍ଯ ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗ ଜାଣି 
ନ ଥଲା | ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ଵର ମଣିଷକୁ ପ୍ରଥମେ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥିଲେ । ଛଶ୍ଵର 
ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ଦେଇନଥଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଭାଷାର ବ୍ୟବହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାନ୍ତା । 
ମଣିଷର ଭାଷା ବ୍ୟବହାରର ସାମର୍ଥ୍ୟରୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି । ଏହି 
ଯୁକ୍ତିକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । ଯିଏ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ଦେବେ ତାଙ୍କର କହିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥିବ ଓ ତାଙ୍କର ମୁଖ ଏଥୁପାଇଁ ଥବା ଦରକାର | କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ତ ଶରୀରବିହୀନ, 
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୧୬୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରଦାଦ କନାମ ନିରାଣ୍ଧରକାଦ 


କାରଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ନ ଥାଏ ଓ ଏହାର ଅଭାବରେ କେହି ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | ତେବେ ଶ୍ଵଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ହେତୁ, ମୁଖବିହୀନ ଓ ମୁଖ ବ୍ୟତୀତ 
ଭାଷା କିପରି କୁହାଯିବ ? ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିଲେ ଏହା 
ସେମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରିବ । 


ମୋଟ ଉପରେ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯେପରି ସ୍ରଷ୍ଟା, ସର୍ବଜ୍ଞ ନିତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତିକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅବାସ୍ତବ, ଅଯୌକ୍ତିକ 
ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ବିତର୍କକୁ 
ନେଇ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ନାନା ଯୁକ୍ତି , ପ୍ରତିଯୁକ୍ତିର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଉଠିଛି । ଅବଶ୍ୟ ସେ 
ସମୟରେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୈୟାୟିକମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା । ତେବେ ନୈୟାୟିକମାନେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତିର ବହିର୍ଦୂତ ଏହା ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟୀସ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ 
ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ଅନୁମାନରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଆଧାରରେ ସିଛଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଏ । ନୈୟାୟିକମାନେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣ 
ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ସୁବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଯୁକ୍ତି 
କିପରି ଅବୈଧ ହୁଏ ଓ ହେତ୍ଵାଭାସ କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତାହା ସେମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ନେଇ ନୈୟାୟିକମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଅବୈଧ ତାହା ଦେଖାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଯୁକ୍ତିସକଳ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନାଗାର୍ୁନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହୁଏତ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହେବ । ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କର ସାମସମୟିକ ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଯୁକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଉଥୁଲା ସେସବୁ ତୁଟିପୂର୍ଣଣ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ଏକ ଆହ୍ଵାନ ଥୁଲା | ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ହିଁ ତାହା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 

ନାଗାର୍ଜୁନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ବିଚାରକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଓ ନାଗାର୍ଦନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ବିଚାରକୁ ଦାର୍ଶନିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ଯେଉଁ ତାର୍ତିକ ବିଚାରକୁ ଅବତାରଣା କରିଛି ତାହାର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଆଧାର ରହିଥୁ୍‌ବା ମନେହୁଏ | ଅପରପକ୍ଷରେ ନାଗାର୍ନୁନ ଯେଉଁ ଶୂନ୍ୟବାଦ ଓ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଯେଉଁ ବିଷୟୀନିଷ୍ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ (Subjective idealism)କୁ ତାଭ୍୍‌ଵିକ ବିଚାରଭାବେ 
ନେଇଛନ୍ତି, ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରର ପରିପନ୍ଧୀ ଅଟେ ! ନୈୟାୟିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
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ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୬୯ 


ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରରୁ ସେମାନଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା ଆରମ୍ଭ କରି ପରେ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦ ଯେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ, ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ | ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ବା ଭଶୃବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ନେଇ ସମାଲୋଚନା ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦ 
ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ | ଅଣୁବାଦ ଓ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଦାର୍ଶନିକ ତଥା ତାର୍ଚିକମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅସଂଲଗ୍ଧ, 
ଓ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅନ୍ଯମାନେ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ । ବସ୍ତୁତଃ ନାଗାର୍ଜୁନ ଓ 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ, କାରଣ ସେମାନେ ବୌଦ୍ଧ ପରମ୍ପରାର 
ପ୍ରବକ୍ତା । ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ଵିକ-ଭିଭ୍ତି ଆଧୁନିକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରବକ୍ତାମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅପ୍ରୀତିକର । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଅଧକ ଜଟିଳ ଓ ଭାବବାଦୀ ବିଚାରରେ 
ଅକ୍ସାନ୍ତ | 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗଭାବେ ବିକଶିତ 
ହେବା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅବଦାନ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଚାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ସେଥୁରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ 
ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ମତବାଦଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ହୋଇଛି 
ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବରଂ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ! ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ଵିକ ବିଚାର ଯାହାହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଅନାବଶ୍ୟକ ମନେକରିଛନ୍ତି | ମୋଟ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି | 


୪.୩ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ 


(କ) 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭୌତିକବାଦ ବା ବସ୍ତୁବାଦର 
ଆଲୋଚନା ବେଳେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟକ ମହତ୍ତୃପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ ! କାରଣ ବସ୍ତୁବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ୟରେ ବହୁ ବୈଚାରିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଥିବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | ଚାର୍ବାକ୍‌ 
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୧୭୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ | ଏହି ଦର୍ଶନ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ସମସ୍ତ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅଭୌତିକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥାଏ । କେତେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ସା, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, 
କର୍ମଫଳ, ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଅଥଚ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଏ 
ସମସ୍ତ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ଓ ସମିତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନଥାଏ | ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ବା 
ବିଚାର ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବା ଆନୁଭବିକ ସମର୍ଥନ ନାହିଁ ଓ ଯାହା କେବଳ 
କାଳ୍ନନିକ ସେସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥତା ଅଛି କି - ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଜରିଆରେ 
ଇଶ୍ଵର ଓ ଭାବବାଦୀ ମାନସିକତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ନେଇଥାଏ । ଏହି ଦର୍ଶନ କୌଣସି ଅଭୌତିକ, ଆଧଯାତ୍ିକ 
ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ କେବଳ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଉପରେ ତାହାର ଦିଗନ୍ତକୁ ଏତେ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛି, 
ସେହି ପ୍ରକାରର ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ବହୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଯେ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥୁଲା — ଏହା କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଅଟେ | 


ତେବେ ସଂପ୍ରତି ଯାହାକୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଉଛି ତାହାକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ 
ଜୁହାଯାଇଥାଏ | ଅତୀତରେ ଭୌତିକବାଦକୁ ମଧ୍ୟ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଉଥୁଲା । 
ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ସମଷ୍ଟିବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥା ନ୍ତି; କିନ୍ୁ ସେମାନେ ଲୋକାୟତ ଭାବେ ପରିଚିତ ନୂହନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଏଠାରେ 
ଆମେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । ତେବେ 
ଏଠାରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରତିବନ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ମ 
ନାହିଁ, ସେସବୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାର ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ତାହାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉଦ୍ଧତି ଓ ସମାଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ସ୍ଵଚୂପ 
ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା କରାଯାଉଛି । ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି । 
ଲୋକାୟତ ମତକୁ ସମାଲୋଚନା କଲାବେଳେ କେଉଁ ମତ ପ୍ରକୃତରେ ଲୋକାୟତ ବିଚାରର 
ଓ କେଉଁ ମତ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରାଯାଇଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଆଲୋଚନା 
ପରିସରକୁ ଆସୁଛି । ବିଶେଷକରି କେତେକ ଲେଖକ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପାଣ୍ିତ୍ୟପୂର୍ଣ 
ରଚନାମାନ ଲେଖୁଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ଭାବବାଦୀ (1ଥୀ$tiC) ବିଚାର 
ଆଧାରରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, ସୁତରାଂ ଲୋକାୟତ ମତର ଏକ ପ୍ରାମାଣିକ ଭିଭି ବହୁ ସମୟରେ 
ନ ଥିବା ମନେହୁଏ |! ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତର ଆଧାରରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ 
ଅବବୋଧ କଲାବେଳେ କେତେକ ସମୟରେ ଆକ୍ଷେପମୂଳକ ଓ ବିତଣ୍ଡାପୂର୍ଣ୍ଣ ଆକ୍ଷେପର 
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ନା୍୍ଚିଳ ଦର୍ତନରେ ନିରାଶ୍ମରବାଦ ୧୭୧ 


ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ । ଏପରିକି ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଏକ ବିଦ୍େଷମୂଳକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ 'ଅସୁର- -ମତ” ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଥାଏ ! କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଅସୁର-ମତ ବୋଲି ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଦେବୀପ୍ରସାଦ ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ' ଲୋକାୟତ- 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବସ୍ତୁବାଦ” ତାଙ୍କର ଏକ ଗବେଷଣାମୂଳକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି । 
ତେବେ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ପ୍ରାଚୀନ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବାରୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର 
ପୂର୍ବବର୍ତୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 


ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ ! ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରବକ୍ତା କିଏ ? ଚାର୍ବାକ କ'ଣ ଜଣେ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟନ୍ତି ନା ଚାର୍ବାକ୍‌ ଏକ 
ଲକ୍ଷଣାର୍ଥକ ଭାବନା ? ସେହିପରି ଲୋକାୟତ ମତର ପ୍ରକୃତ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଏହା 
ଜନଗଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୋଷଣ କରାଯାଉଥିବା ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ନା ଏହାର ଅନ୍ଯ କିଛି 
ମହତ୍ତ୍ର ରହିଛି ? ଅଧକାଂଶ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ବୃହସ୍ପତି ନାମରେ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ 
“ବୃହସ୍ପତି ସୂତ୍ର” ନାମରେ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁଥିଲେ, ଯାହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଘଟଣା । 
ଯେଉଁମାନେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଏହି  ବୃହସୃତି ସୂତ୍ରରୁ ଉଦ୍ଧୃତି 
ଦେଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ବୃହସ୍ଵତି ଏକ କାନଳ୍ଧନିକ ବ୍ୟକ୍ତି ନ ଥିଲେ, ସେ ଏକ ଏତିହାସିକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ଯେ କି ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୁଳଭିଭି ପକାଇଥିଲେ | ସୁତରାଂ କେତେକ 
ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ବାରହଁ ସତ୍ୟ ବିଚାର ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି ଯଦିଓ ଏହି ମତ ଅନେକ ଗବେଷକ 
ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ତଥାପି ଅନ୍ୟ କେତେକ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କୁ ଏକ କାଳ୍ଚନିକ ଚରିତ୍ର ବୋଲି 
ନେଇଛନ୍ତି | ବୃହସ୍ପତି ଏକ ଏତିହାସିକ ଚରିତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଏକ କାଳଛନିକ ଚରିତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ 
ସେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ବୋଲି ମତ ରହିଛି । କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ 
ଗ୍ରନ୍ଧନରେ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ପରବର୍ଭୀ ଜଣେ ବସ୍ୁବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭାଗୁରୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଥିବା ଜଣାଯାଏ । ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନର ପରଂପରା 
ରହିଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, ଯଦିବା ବସ୍ତୁବାଦର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପଲସ୍ତ 
ନାହିଁ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ୍‌ କିଏ ? ଏହି ମତକୁ କାହିଁକି ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ମତ ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ମତ 
ହେଉଛି ଯେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ନୁହନ୍ତି ଏକ ବିଚାର । ଚର୍ବ ଶବ୍ଦରୁ ଚାର୍ବାକ ଶବ୍ଦର 
ଉପ୍ପଭି । ଚର୍ବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଚୋବାଇବା ବା ଯାହାକୁ ଚୋବାଇ ଗିଳିବା ! ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ 
ଭିଶ୍ଵର, ଆତ୍କା ପରଲୋକ, ସୃର୍ଗ-ନର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ବା ଯୁକ୍ତିଦଵାରା 
ନଷ୍ଟ କରିଥାଏ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ | ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଚାର୍ବାକ 
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୧୭୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣରବାକ ବନାମ ନିରାଶୁରବାଦ 


ଶବ୍ଦ ଚାରୁ ଓ ବାକ୍‌ ଶବ୍ଦରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ମଧୁର ବଚନ । (ଚାରୁ ଅର୍ଥ 
ମଧୁର ଓ ବାକ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଣୀ ବା ବଚନ) । ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ସହ ଜୀବନ 
ଧାରଣକର - ଏହି ପ୍ରକାରର ମଧୁରବାଣୀ ଶୁଣାଉଁଥ୍‌ବା ଜୀବନ-ଦର୍ଶନକୁ ଲୋକମାନେ 
ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ କହିଥା'ନ୍ତି ¦ ଏହି ଦୁଇମତକୁ ବିରୋଧକରି ଅନ୍ଯ ଏକ ତୃତୀୟ ମତ 
ରହିଛି । ତୃତୀୟ ମତାନୁଯାୟୀ ବୃହସ୍ପତି ଓ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି | ଚାର୍ବାକ୍‌ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ 
ଶିଷ୍ଯ, କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଭାବନାକୁ ପ୍ରସାର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥବା ଜଣେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ବିଚାରକ । ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାରକ 
ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଚାର୍ବାକ | ଏ ଭିତରୁ କେଉଁ ମତଟି ଯଥାର୍ଥ 
ତାହା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଯେଉଁ ମତ ଯଥାର୍ଥ ହେଉ ନା କାହିଁକି ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ଏକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାର ଯେଉଁ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ 
ଆଚାରମୀମାଂସା ରହିଛି । ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ର ଏସବୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଦିଗ । ବୈଷୟିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜ୍ଞାନ, ତନ୍ତ୍ର ଓ ଆଚାର ଉପରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ସହ ଏକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି 
ପୋଷଣ କରିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ମୌଳିକ ଆଧାର । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ 
ଜ୍ଞାନ ତନ୍ତ୍ର ଓ ଆଚାର ବିଷୟରେ କିଛି ଗଭୀର ନିଷ୍ର୍ଷ ରହିଛି । 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ | ଏହି ଦର୍ଶନ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅଧୁକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଲୋକାୟତ କୁହାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରକୃତ କାରଣ ହେଉଛି 
ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ ଓ ଆମର ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ଉପରେ ହି 
ଆଧାରିତ । ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ବାସରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
ନ କରି ‘ଇହ ଜଗତକୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ନିର୍ମାଣ କରିଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଲୋକାୟତିକ କୁହାଯାଏ ଓ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ | ବସ୍ତୁତଃ 
ବାହଁସ୍ପତ୍ୟ ଦର୍ଶନ, ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ, ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ, ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୌତିକବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ପରିଚିତ ଓ ଏସବୁ ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ଏହାକୁ ସ୍ବୀକାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଲେଖକମାନେ ଏହି 
ଦର୍ଶନକୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଶିରୋନାମାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥିବାରୁ ଆମେ ଏହି ମତକୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ନ ଥିବା ବା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଥିବା 
ବିଷୟ ପୂର୍ବରୁ ସୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ବରଂ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ଉଦ୍ଧୃତି ଦେଇଛନ୍ତି ସେହିଥ୍‌ରୁ ହିଁ 
ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଯାହା କିଛି ଅବଧାରଣା କରିହେଉଛି ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଦର୍ଶନର ବିରୋଧୀ 
ଆଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତ ବା ଉଦ୍ଧତିରୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଯାହା କିଛି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
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ନାନ୍ଚିଜ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୭୩ 


ହେଉଛି | ସୁତରାଂ କେତେକ ଏପରି ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ମତକୁ ସେମାନେ ସହଜରେ ଖଣ୍ଡନ କରିପାରିବେ କେବଳ ସେହି ବିଚାରକୁ ତାଙ୍କର 
ବିରୋଧୀମାନେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ନିରପେକ୍ଷ ଆଲୋଚନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସେମାନେ ଚାର୍ବାକ ମତର ଉଦ୍ଧାର ନ କରି ବରଂ ଯେଉଁ ମତକୁ ସେମାନଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଖଣ୍ଡନ କରିହେବ ତାହାହିଁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି | ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା ଅନ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକମାନେ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଛରାଜିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି ବିଂଶ ଶତାଦୀର କେତେକ ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ରୂଢ଼ିବାଦୀ 
ବିଚାରଧାରାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥିବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଲେଖାମାନଙ୍କୁ 
ଏକତ୍ର କରି ନଷ୍ଟ କରିଥିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ ବୋଲି କେତେକ 
ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି | ଏପରି ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ଯେ ଦୀର୍ଘ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ 
ଭିତରେ ଏହି ବିଚାର କ୍ରମଶଃ ଲୋକପ୍ରିୟତା ହରାଇଛି ଓ ଏହାର ଦୁର୍ବଳ ସ୍ଥିତି ନେଇ 
ଅଧ୍ଧାତ୍ସବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀମାନେ ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି 
ଏହା ନଷ୍ଟ ହେବାର ଅନ୍ୟକାରଣ ମଧ୍ଯ କେହିକେହି ଦେଉଛନ୍ତି | ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଧାର୍ମିକ ମତର ବିରୋଧୀ ଅଟେ ! ସୁତରାଂ ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ 
ଅସହିଷୁତା ଥବା ସମାଜରେ ଚେଷ୍ଟା ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବିଶେଷକରି ରାଜତନ୍ତି 
ଯୁଗରେ ଓ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ମାନସିକତାରେ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଭାବନା 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ବିଚାରର ପ୍ରତିକୂଳ ବୋଲି ମନେ କରିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ନିଜର 
କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ ଶାସକବର୍ଗର ସହାୟତାରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଗ୍ରନ୍ଛରାଜିକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବସ୍ତୁବାଦ ବିଚାରର ପ୍ରଚାର ବା 
ପ୍ରସାର ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯ ଧର୍ମ ବିଚାରର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥାଇପାରେ । ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକଦା ଗଣଧର୍ମ ଭାବେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଥବା 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଯେପରି ଭାରତରୁ ବିଲୟ ହେଲା ଓ ବହୁ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ଉରାଜିକୁ ଧ୍ବଂସ କରାଗଲା, 
ହୁଏତ ସେହି ପ୍ରକାରର ମତାନ୍ଧତା ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷ୍ୁତା ଯୋଗୁଁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ 
ବିଲୁପ୍ତ ହେଲା | ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଯେହେତୁ ଏକ ମୁକ୍ତବିଚାର ଆଧାରିତ ଦର୍ଶନ ଥଲା ଓ 
ଅଭୌତିକ ଓ ପାରଲୌକିକ କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ସୁତରାଂ ତାହାର ସକଳ 
ଗ୍ରନ୍ନରାଜିକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରର ଲୋକମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁବା 
ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ମୋଟ ଉପରେ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ ଏହାର ଗ୍ରନ୍ଛରାଜି 
ଧ୍ଵଂସ ପାଉ ବା ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରାଯାଉ, ଏହା ଯେ ଏବେ ଆଦୌ ଉପଲବ୍ଧ ନୁହେଁ ଏହା 


ସମସ୍ତ ଗବେଷକ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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୧୭୪ ଇଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲମରବାକ ବନାମ ନିରାଙଧରବାଦ 


(ଖ) 


ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଲେଖକ ଏହି ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ନାନା କଳ୍ପନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଏହା ପ୍ରହେଳିକା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ କେତେକ ଅଧ୍ଧାତ୍ସବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସର୍ବଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ, ହରିଭଦରଙ୍କ ଷଡ଼ଦର୍ଶନ 
ସମୁଜ୍ଚୟ, ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସର୍ବ-ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସଂଗ୍ରହ, ମାଧବ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ସର୍ବ ଦର୍ଶନ 
କୌମୁଦୀ, ଶୀନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ତତ୍ତ୍ସଂଗ୍ରହ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ 
ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ! ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ଓ କେତେକ 
ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ବିରୋଧ କରାଯିବାର ମଧ୍ଯ କିଛି ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । 
ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର “ ଦୈବାସୁର ସମ୍ପଦ ବିଭାଗ ଯୋଗ” ରେ ଯେଉଁମାନେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ମତକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଦୈହିକ ସୁଖଭୋଗକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି, ବିଭିନ୍ନ କାମନା ପୋଷଣ କରନ୍ତି, 
ଆମୋଦ-ପ୍ରମୋଦକୁ ଶ୍ରେୟ ମନେକରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଅସୁର ଆଖ୍ଯା ଦିଆଯାଇ ନିନ୍ଦା 
କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାର ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସୂଚନା 
ରହିଛି । ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ‘କେତେକ ଶରୀରକୁ ଆତ୍ସା ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି 
ଓ ମୁତ୍ୟୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତାର ବା ଆତ୍କସାର ବିଲୋପ ହୁଏ ବୋଲି କୁହନ୍ତି” ବୋଲି କହି ଏହି 
ମତକୁ ଯାଜ୍ଞବଳକ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । କଠୋପନିଷଦ୍‌ରେ ନଚିକେତା ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇ ଯମଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ତର ଆଶା କରିଛନ୍ତି । ନଚିକେତାଙ୍କ ମତରେ କେତେକ 
ଅବିନଶ୍ବର ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି, ଅଥଚ ଅନ୍ୟ କେତେକ ମୁତ୍ୟୁ ସହ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ ଓ ଆତ୍ସା ନାମକ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନଥବା କହୁଛନ୍ତି ¦! ସୁତରାଂ 
କେଉଁ ମତ ଯଥାର୍ଥ ତାହା ଜାଣିବାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ବୁରୋଚନ ଏହି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ମଣିଷ ସୁଖର ସନ୍ଧାନୀ ହୋଇ ବଞ୍ଚବା ଉଚିତ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟକୁ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ ! ସେହିପରି ଆମର 
ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତର କିଛି ସମାଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ବିଶେଷକରି ଯେଉଁମାନେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ 
ପାର୍ଥିବ ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ସେମାନଙ୍କୁ ଭୌତିକବାଦୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି |! ଏପରିକି କେତେକ ସେମାନଙ୍କୁ ଅସୁର ବା ରାକ୍ଷସ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏସବୁରୁ ଏହି ସୂଚନା ମିଳେ ଯେ, ବସ୍ତୁବାଦଜନିତ 
ଚାର୍ବାକ୍‌ ବିଚାରଧାରା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଭାରତୀୟ ଟିନ୍ତାଜଗତରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥିଲା | କାରଣ ଏସବୁ ମତ ବସ୍ତୁବାଦ ଓ ତାହା ସହିତ ସଂପୂକ୍ତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ସହ 


ପ୍ରାୟତଃ ଜଡ଼ତ ! 
Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ନାସିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରାଣ୍ମିରକାଦ ୧୭୫ 


ମୋଟ ଉପରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସମାଲୋଚନା ଓ ବିଦ୍ବେଷମୂଳକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆଧାର 
କରି ଏହି ଦର୍ଶନର ଭିତ୍ତିକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଉଛି । ଏହି ଦର୍ଶନର ସମାଲୋଚକ ବା ବିରୋଧୀ 
ମତବାଦୀମାନେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ପକ୍ଷପାତଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥବା 
ସନ୍ଦେହଜନକ ମନେହୁଏ ! ଏହାର ବିରୋଧୀମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ନିଷ୍ଣକ୍ଷଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନିଜ ବିଚାରକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ଲୋକାୟତ 
ଉପରେ ଗବେଷଣା କରିଥବା ଆଧୁନିକ ସମୟର ଗବେଷକମାନେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ¦ 
ତେବେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ଵ ଓ ଆଚାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ କିଛିଟା ଶୃଙ୍ଖଳିତ 
ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାପାଇଁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ “ ସର୍ବ-ଦର୍ଶନ-ସଂଗ୍ରହ” ଗ୍ରନ୍ଧରେ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ମଧ୍ଯ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ଥବା ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ 
ବସ୍ତୁବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭାବବାଦୀମାନେ ବହୁ ସମୟରେ ବିଦ୍ବେଷମୁଳକ ଭାବନା ପୋଷଣ 
କରିଥିବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଇତିହାସରୁ ମିଳେ | ମାଧବଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଡି. ପି ଚଚ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ 
ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି ¬ “ ଜୀବନର ମହଉ୍ତର ମୁଲ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବବୋଧ କରୁ ନ ଥୁବା ଅଜ୍ଞ 
ଲୋକମାନେ ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି ` ।” ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ବସ୍ତୁବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ରହିଥିବା ବିଦ୍େଷ ସୁବିଦିତ । ତେବେ ତାଙ୍କର ମତ ବା ଲେଖାକୁ 
ଆଶ୍ରୟ କରି ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତଉପରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ ଲୋକାୟତମାନେ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଜ୍ଞାନଲାଭର ଏକକ ଆଧାରଭାବେ ନେଉଥିଲେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରୁନଥଲେ । ସୁତରାଂ ସେମାନେ ଆମେ ଦେଖୁଥବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ 
ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନ ଥଲେ । ପରିଣାମତଃ 
ମାଧବଙ୍କ ମତାନୂଯାୟୀ ଲୋକାୟତମାନେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମ-ପ୍ରେରିତ ନୈତିକତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ | ସେମାନେ କେବଳ ଇହ୍ିୟ ସୁଖକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ଵକାର ଦେଉଥୁଲେ । 
ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଏହାହିଁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ବୋଲି ମାଧବ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଯେହେତୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଛ ନାହିଁ ଓ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଲିଖୁତ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବିଷୟରେ କିଛି ସୁସଂହତ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାକୁ ଆଧାର 
ଭାବରେ ନେଇ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲେଖକ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ନିଜନିଜର ମତ ପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ କେତେକ ମତକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ | ସର୍ବପଲ୍ଲି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
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୧୭୬ ଇଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଫୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଏକ ନାଟକର ଏକ 
ଚରିତ୍ର ଭିତରୁ ଅନୁମେୟ ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | କ୍ରିଷ୍ଣ ମିଶ୍ର ପ୍ରବୋଧ ଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟ” 
ନାମକ ଏକ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ନାଟକରେ ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ ଓ ଚାର୍ବାକ୍ପନ୍ତୀମାନଙ୍କର ମତକୁ 
ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଦୂପ ଓ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ସେହି ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ ବିଦୂପରୁ ଯଦି ବୌଦ୍ଧ ବା 
ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ଅବବୋଧ କରାଯାଏ, ତାହା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ବ୍ୟାପାର ହେବ ନାହିଁ କି ? 
ଗୋଟିଏ ବିଚାରର ମହର୍ତ୍‌ ଏକ ବ୍ୟଙ୍ଗ ବା ବିଦୂପରୁ କଳନା କରିବା କେବେହେଲେ ସମୀଚୀନ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ କିପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ମତ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? 


ଏପରିକି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଲେଖୁଥିବା କେତେକ ପ୍ରବୀଣ ଲେଖକ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ଉପରେ ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମତ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତୀୟ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଅବକ୍ଷୟର ପରିଣାମ ସ୍ଵଚୂପ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଉଭ୍ଭବ 
ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ସାମସମୟିକ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନାର ଏକ ସମଷ୍ଷିଗତ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହି ହେଉଛି ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ସୁମେରିଆ 
ସଭ୍ୟତାରୁ ଏକ ଭାବନା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରକୁ ଆସିଛି, ଯାହା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ନଥୁଲା | ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର କେତେକ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଏହା ହିଁ 
ବିଚାର ଥୁଲା | 

ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ପୁରାଣ ଯୁଗର ଆରମ୍ଭରେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ 
ଦୋଦୁଲ୍ୟମାନ ବୌଵ୍ଧିକ ସ୍ପିତି ଥଲା, ତାହାର ଏକ ପରିଣାମ ସ୍ଵଚୂପ ଭୌତିକବାଦୀ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥଲା" | ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭାବରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ବସ୍ତୁବାଦ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ପରଂପରାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥଲା | ସମାଜର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଧର୍ମ 
ସଚେତନତାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ଏହା ଏକ ଏତିହାସିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୁରଣ କରିଥଲା, କାରଣ ଏହି 
ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵଜନଶୀଳ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେଲା । 
ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଏହିପରି ଭାବେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସମୀକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି, ଯଦିଓ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ନେଇ କୌଣସି ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ୍‌ପନ୍ଛୀମାନେ ବେଦର 
ସର୍ବମାନ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଭ୍ତଶ୍ବର, ଆତ୍କାର ଅମରତୃ, ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦି 
ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ନ ଥୁଲେ ବୋଲି ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | ଏହା ସହିତ 
କେବଳ ଦୈହିକ ସୁଖ ଛଡ଼ା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ବିଷୟ ମଧ୍ଯ 
ସୁଚାଇଛନ୍ତି । ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠଟନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ମହତ୍ତ୍‌ ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା 
ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଭାବନା ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ି କରିବା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ ! ସୁତରାଂ ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ମତର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଥନରେ ନିରାଝ୍ମରବାଦ ୧୭୭ 


କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଚାର୍ବାକ ବିଚାରକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାବେଳେ ଏହି ଦର୍ଶନର ଉପ୍ପତଭ୍ତିର ଏକ କାରଣ ବାହାର କରିଛନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ଏକ ନିରର୍ଥକ ପ୍ରୟାସ ଥୁଲା ବୋଲି ମତ ଦେଇ ଏହାପରେ ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ 
ସ୍ମଜନଶୀଳ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ ହେବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଏହାର ଏକ ଏତିହାସିକ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ଏକ ଭାବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ଲେଖୁଥଵବା ଯୋଗୁଁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଥବା ସେ ଅନୁଭବ କରିନାହାନ୍ତି 
ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି” । 


ଦାସଗୁପ୍ତ ଲୋକାୟତ ବିଚାର ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରୁ ଉ୍୍ତବ ନୁହେଁ ବୋଲି 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତିଂ | ସେ ଦେହାନ୍ତବାଦ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି ମତର 
ଉତ୍ସ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ପୂର୍ବବର୍ଉୀ ଘଟଣା ବୋଲି ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାରୁ ଏହି ଭାବନାର ବୀଜ ଆସି ନାନା ପରିବର୍ଉନ ହୋଇ ଲୋକାୟତ 
ବିଚାରଭାବେ ଭାରତରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି ! ସୁମେରୀୟମାନେ ମୃତ ଲୋକଙ୍କୁ ସଜ଼ିତ 
କରୁଥିଲେ, କାରଣ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରରେ ଆତ୍ସା ଅବସ୍ଥାନ 
କରେ | ଏହି ଭାବନା ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ଆସିବା ପରେ ଦେହ ଓ ଆତ୍ସାକୁ ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇଛି 
ଓ ମୃତ ଲୋକର ଶରୀରକୁ ଦାହ କରି ଦେଉଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଇହଲୋକ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ଲୋକର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇନି | ଦାସଗୁପ୍ତ ଏହି ମତପୋଷଣ କରିବା ପଶ୍ଧାତ୍‌ରେ 
ମଧ୍ଯ କାରଣଥବା ଚଟ୍ଗଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଦେହ ଓ ଆତ୍ସାକୁ 
ଅଭିନ୍ନ ମନେକରୁଥୁବା ମତ ଅସୁର ମତ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଅସୁରମାନେ ମୃତ 
ଲୋକକୁ ସଜାଇ ପୋତି ଦେଉଥିବା ବିଷୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଥବାରୁ ଏହି ଭାବନା 
ସୁମେରୀୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି ସେ କଳନା କରିଛନ୍ତି । ଲୋକାୟତମାନେ ଶରୀର 
ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କିଛି ଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥ୍‌ବା ମାଧବ ମତ ଦେଇଥୁବାରୁ ଓ ସେହି ମତ 
ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ଭାବନାକୁ ମିଶାଇ ଦାସଗୁପ୍ତ ଏହି ଭାବନାର ଉତ୍ସ ସୁମେରୀୟମାନେ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ପ୍ରାଚୀନ ସୁମେରୀୟମାନଙ୍କୁ ଅସୁର ଜାତିର ବୋଲି ସେ 
ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଶରୀର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଚେତନ ସତ୍ତାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥଵବା ଲୋକାୟତମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ବିଷୟ ମାଧବ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହ ଉପନିଷଦ୍‌ର ବିଶ୍ଵାସର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖୁ ଏହାର ଉତ୍ସ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତା 
ବୋଲି ଦାସଗୁପ୍ତ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । 

ସେହିପରି କେତେକ ଲେଖକ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି-ଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ୁ ଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଲୋକାୟତ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥଲା ! ପୁନଶ୍ଚ କେତେକଙ୍କ ମତରେ କାପାଳିକ ମତ ଓ 
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୧୭୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଶ୍ମରଦାଦ କନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଲୋକାୟତ ମତ ଭିତରେ ଗଭୀର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଯେହେତୁ କାପାଳିକମାନେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବେ ଲୋପ ପାଇନାହାନ୍ତି ଓ ସେମାନେ ଦେହକୁ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି ତେଣୁ 
କେହି କେହି ଲେଖକ କାପାନିକ ଓ ଲୋକାୟତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥିବା ବିଷୟ ଅନୁମାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବୌଦ୍ଧ ମାଧ୍ୟମିକ ସଂପ୍ରଦାୟର ସହଜିଆ ମତ, କାପାଳିକ ମତ ଓ 
ଲୋକାୟତ ମତକୁ ସେମାନେ ସମାନ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତାନୁଯାୟୀ ଲୋକାୟତ 
ବିଚାର କେତେକ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଓ କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତରରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥବା ଯୋଗୁଁ 
ଏହା କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କୃତି ହୋଇପାରେ, ଯଦିବା ତାହା ପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦକୁ ପୂରା 
ବିରୋଧ କରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଲୋକାୟତ ଶବ୍ଦ ବିତଣ୍ଡା ଯୁକ୍ତିବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଛି | ସବୁ କଥାରେ ତର୍କ ବା ଯୁକ୍ତି କରିବା ଓ କୌଣସି ସକାରାତ୍ସକ ବିଚାର ନଦେବା 
ଲୋକାୟତ ମତ ବୋଲି କେହି କେହି କହିଛନ୍ତି । ଏସବୁ ବିଷୟରେ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟ ତାଙ୍କ ଲୋକାୟତ ପୁସ୍ତକରେ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟଉପରେ ନାନା କାଳ୍ପନିକ 
ବିଚାର ଓ ମତକୁ ଚାର୍ବାକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । 


ତେବେ ଅଧୁକାଂଶ ଲେଖକ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟପୂର୍ଣ 
ଗ୍ରନ୍ଧମାନ ଲେଖୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବାବେଳେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖାକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ସହ 
ଲୋଜାୟତଙ୍କ ବିଷୟରେ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଥିବା ମତର ଅସଂଗତିକୁ ରାଇଜ ଡାସିଡ୍‌ସ 
ପ୍ରଥମ କରି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | ଏହି ଅସଂଗତିର ଗୁରୁତ୍ଵ ଦୃିରୁ ସେ ଲୋକାୟତ ନାମରେ 
କୌଣସି ସଂପ୍ରଦାୟ ଥିବା ବିଷୟକୁ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ କରିଛନ୍ତି । 


ତେବେ ଅଧୁକାଂଶ ଲେଖକ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଭାବେ ନେଇ ତା 
ଉପରେ ନିଜର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବା କଳ୍ପନାକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରି ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି ¦ ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ତାହାର 
ପ୍ରାୟ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ପରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର 
ଲେଖୁଛନ୍ତି । ବୈଚାରିକ ଭାବରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲେ ବେଦାନ୍ତୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ଉପରେ ତାଙ୍କର ଦୃଢ ଆସ୍ଥା ରହିଥିଲା | ତେବେ ଅନ୍ୟର ମତକୁ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ସେ 
ନିଜର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ସେହି ମତର ବିଚାର କ”ଂଣ ହେବ ତାହା କଳ୍ପନାକରି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି କହିବା ଅଧ୍ୟକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର “ ସର୍ବଦର୍ଶନ 
ସଂଗ୍ରହ” ପୁସ୍ତକର ବିଶିଷ୍ଠ ଇଂରାଜୀ ଅନୁବାଦକ କାଲ ଯେଉଁ ମୁଖବନ୍ଧ ଲେଖୁଛନ୍ତି ସେଥୁରେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ 
କଳ୍ନନା ବହୁ ସମୟରେ ବାସ୍ତବତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥ୍‌ବା ବିଷୟ ଚଟ୍ଗଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ବିଚାରକୁ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ ନ କରି 
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ନାର୍ତିନ କର୍ଜତନରେ ନିରାଙ୍ମରବାଦ ୧୭୯ 


ନିଜର ବେଦାନ୍ତ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ କିପରି ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ଏକ 
ପ୍ରମାଣ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦେଇଛନ୍ତି | ବେଦାନ୍ତବିତ୍ମାନେ ଶ୍ୁତିଜ୍ଞାନକୁ ସର୍ବଦା ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ମତକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଭାବେ ନେଇଥୀ'ନ୍ତି । ଲୋକାୟତମାନେ କିନ୍ତୁ ଶୁତି ବା ଶାସ୍ତ୍ରକୁ 
କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ ବିଚାରଶୀଳ ଯୁକ୍ତିକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ଲୋକାୟତମାନେ 
ନିଜର ମତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାକୁ ବୃହଦାରଣ୍ଯକ ଉପନିଷଦ୍‌ ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥାନ୍ତି 
ବୋଲି ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ଯାହା ଲେଖୁଛନ୍ତି, ତାହା 
ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ | ମୋଟ ଉପରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବନା ଓ 
କଛ୍ଚନାକୁ ନେଇ ସେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏଥରେ ପାଣ୍ଜିତ୍ୟ ଅଛି; 
କିନ୍ତୁ ନିର୍ଭରଶୀଳ ସତ୍ୟତା ନାହିଁ ବୋଲି ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଲୋକାୟତ ମତକୁ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧୀମାନଙ୍କ ମତରୁ ଜାଣିବା ବ୍ୟଙ୍ଗପୂର୍ଣ୍ 
ମନେହେଲେ ବି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକାୟତ ମତର ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା 
ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ । 


ତେବେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକମାନେ ଯେପରି ପରସ୍ମର 
ଅସଂଗତିପୂର୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖାକୁ 
ଉତ୍ସଭାବେ ନେବାର ପରିଣାମ ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି | କିନଧୁ ଭାରତୀୟ 
ବିଚାରରେ ବସ୍ତୁବାଦଂ' ଉପରେ ଅନ୍ଯ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ କେ.କେ.ମିତଲ 
ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ମତକୁ ଆଦୌ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକମାନେ 
ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖା 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନେ ବସ୍ତୁବାଦର ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସ ଖୋଜି ବାହାର କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଛନ୍ତି | ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଉତ୍ସରୁ ଏହି ବିଚାରର କିଛି ନା କିଛି ସୂତ୍ର ପାଇଛନ୍ତି 
ତାହାକୁ ଅତିରଂଜିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବସ୍ତୁବାଦକୁ କେତେକ 
କାପାଳିକମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ସହଜିଆ ମତ, ତନ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସହ ସମାନ କରିଛନ୍ତି 
ଯାହା ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ ? | 

ସେହିପରି ଚାର୍ବାକ୍‌ ବସ୍ତୁବାଦୀମାନେ ଯେ ସକଳ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିଲେ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ସବୁ କିଛିକୁ ଆକସ୍ପିକ ସଂଯୋଗ 
ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥିଲେ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଏକ ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନେଉଥୁଲେ ଓ ବସ୍ତୁକୁ 
ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ - ଏସବୁ କେତେଦୂର ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତ ଥୁଲା ? 
ସେହିପରି ଚାର୍ବାକ୍‌ମାନେ ଦେହାତ୍କାବାଦ, ଇହ୍ଦିୟାତ୍ସାବାଦ, ପ୍ରାଣାତ୍ସାବାଦ ବା ମନଃ-ଆତ୍ସାବାଦ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ବୋଲି ବେଦାନ୍ତୀମାନେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ପୁନଶ୍ଚ 
ଚାର୍ବାକବାଦୀମାନଙ୍କୁ କାଳବାଦ, ଯଦୃଛାବାଦ, ଭୂତାଦିବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ବିଚାରର ପ୍ରବର୍ଭକ 
ବୋଲି କହିବା ସମୀଚୀନ କି ? 
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୧୮୦ ଇଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମିରବାଦ ବନାମ ନିରାନ୍ଧରବାକ 


ତେବେ ଏ ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ମନେ ହେଲେ ବି 
ଆମେ ଏସବୁ ଆଲୋଚନା, ବିତର୍କ ଓ ଜଟିଳତା ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାନାହିଁ । ବରଂ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଦିଗକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭିଶ୍ଵର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି କି ବୋଲି ଦେଖୁବା | ଚାର୍ବାକ ବସ୍ତୁବାଦ କିପରି ଭଶ୍ଵର- 
ଭାବନାର ପ୍ରତିକୂଳ ତାହା ହିଁ ଆମର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେବ | ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏବେ ଆଲୋଚନା କରିବା | 


(ଗ) 


ଚାର୍ବାକ୍ମାନେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଜ୍ଞାନର ଏକମାତ୍ର 
ଆଧାରଭାବେ ନେଇଥିବା ପ୍ରାୟତଃ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲେଖକ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନଲାଭର 
ଭିତ୍ତି ଓ ମୌଳିକ ଆଧାର କ'ଣ - ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଆସିଛି | ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟମାନେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଉପରେ 
ନାନା ଅଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିଭାଷାରେ ପ୍ରମାଣ କୁହାଯାଏ | ସେହିପରି 
ଯାହା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ପ୍ରମେୟ” ଓ ବସ୍ତୁର ସ୍ଵରୂପ ଯାହା ତାହାକୁ 
ସେହି ଭାବରେ ଜାଣିବାକୁ 'ପ୍ରମା' କୁହାଯାଏ | ଏସବୁ ନୈୟାୟିକ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ 
ଅଲୋଚିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରମାଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ, ଶବ, ଉପମାନ, ଅର୍ଥାପଭି ଓ ଅନୁପଲବ୍ଧୁ ଏହି 
ଛଅ ପ୍ରକାର ପ୍ରମାଣ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣକରି 
ନାହାନ୍ତି । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନର ମୂଳ ଭାବେ ନେବା 
ସହ ଅନୁମାନକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଶବ୍ଦକୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦ ତିନୋଟି ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରମାଣଭାବେ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚିତ ହେବା 
ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକମାନେ କେବଳ ମତ୍ର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏବଂ 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା କୁହାଯାଇଥାଏ । 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅର୍ଥ, ଯାହା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ତାହା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଏକ ବିଚାର ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ ! 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଉଛି ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଵାରା ଜାଣିହୁଏ |! ଆମର ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ରହିଛି ତାହାରି 
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ନାସିକ ଜର୍ଣନରେ ନିରାଣ୍ମରବାକ ୧୮୧ 


ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଯାହା କିଛି ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଉ ! ଆମର ଚକ୍ଷୁ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଆମେ ଦେଖୁ, ନାକ ସାହାଯ୍ୟରେ ଘ୍ରାଣକରୁ, କାନଦ୍ବାରା ଶ୍ରବଣ କରୁ, ଜିହ୍ବାଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାଦ କରୁ 
ଓ ତ୍ଵଚା ବା ଚର୍ମ ସାହାଯ୍ୟରେ ସ୍ପର୍ଶକରୁ । ଏହି ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଜଗତ ବିଷୟରେ ଆମେ 
ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ପାଉ । ତେବେ ଏହି ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ମନ ଅନ୍ତର୍ପରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା 
ଆମର ଭାବନା, ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭବ ଇତ୍ଯାଦି ଆମେ ଜାଣିଥାଉ । ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ 
ଅନ୍ତର୍ପ୍ତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ଯାହା କିଛି ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଉ ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଚାର୍ବାକ ମତଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଅନୁମାନ, ଶହ୍ଦ ଇତ୍ଯାଦି ଅନ୍ୟ 
ଯେକୌଣସି ପଦ୍ଧତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ସେସବୁକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ପ୍ରମାଣଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଚାର୍ବାକୁମାନେ ନେଉଥ୍‌ଲେ କି ନାହିଁ ? 
ଚାର୍ବାକ୍୍‌ମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଥଲେ ତାର୍କିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ । କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତରେ ଓ 
ମନୁସ୍ୃତିରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବା ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ତର୍କବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଥିବା ମତକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଦାସଗୁପ୍ତ, ମିତଲ ଓ ଚଳ୍ଚୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ 
ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକମାନେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଲୋକାୟତମାନେ ଅନୁମାନକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁ ନ ଥଲେ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଯୋଗ୍ୟ ଅନୁଭବୀୟ ଜ୍ଞାନ 
ଦେବାକୁ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହାକୁ ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନିତ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ସେମାନଙ୍କର ଧଧେୟ ଥଲା । କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ବା ଘଟଣା ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଥାଏ ! ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ | କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଅନୁମାନ ସାହାଯ୍ୟରେ କଳ୍ପନା କରିବା ଯେ ଅବୈଧ ଏହା ହିଁ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ 
ବିଷୟ ଥଲା | ପୁନଶ୍ଚ ଅନୁମାନକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାପ୍ତି ରହିଥାଏ । 
ଦୁଇଟି ଘଟଣାକୁ ଆମେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାର୍ବିକ 
ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥବା ଅନୁମାନ କରୁ, ଯାହାକୁ ବ୍ଯାପ୍ତି କୁହାଯାଏ | ଯେପରି ଧୂମ ଓ 
ଅଗ୍ମିକୁ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକତ୍ର ରହିଥିବା ଦେଖୁ ଧୂମ ଥଲେ ଅଗ୍ନି ଅଛି ବୋଲି ଅନୁମାନ 
କରିଥାଉ । ଧୂମ ଓ ଅଗ୍ନି ଭିତରେ ଏହି ସାର୍ବିକ ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବ୍ୟାପ୍ତି କୁହାଯାଏ ! 
ଦୁଇଟି ଘଟଣାକୁ କେତୋଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ନିଶ୍ଚିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସବୁ ସମୟରେ ଓ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ରହିଥବାର ପରିକଳ୍ପନାକୁ ବ୍ୟାପ୍ରି କୁହାଯାଏ 
ଓ ବ୍ୟାପ୍ତି ଆଧାରରେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣଭାବେ ନିଆଯାଏ । ତେବେ ଯେହେତୁ 
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୧୮୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଖ୍ମରବାଦ 


ଅନୁମାନ ଏହିପରି ଏକ ବ୍ୟାପ୍ତି ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣଦ୍ଵାରା କେତେକ ଘଟଣାରୁ ଅପରିସୀମ 
ଘଟଣା ବିଷୟରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଉଛି, ତାହାକୁ ଅକାଟ୍ୟ, ଅସନ୍ଦିଗୃ ଓ ନିଶ୍ଚିତ ବୋଲି କୂହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ ସୀମିତ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣରୁ ଆମେ ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରିଥାଉ 
ତାହାର ଯେ ନିଶ୍ଚିତତା ରହିପାରିବ ନାହିଁ, ଏହା କହିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ 
ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅନୁମାନକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇ ଆଲୌକିକ ବା ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି 
ବିଷୟରେ ଅନୁମାନ କରୁଛନ୍ତି ତାହାକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଅବୈଧ, ଅସଂଗତ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତା ଅନୁଭୂତି ସାପେକ୍ଷ ନୁହେଁ ବା ଆମର ଅନୁଭୂତି ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସହ ଏହାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ ତାହା ବିଷୟରେ ଅନୁମାନ କରିବା ଆଦୌ 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଅନୁମାନ ଜରିଆରେ ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରାଯାଏ ବା 
ଏକ ସୀାର୍ବିକ ତର୍କଂବଚନର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ ତାହା ଅକାଟ୍ୟ ବା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ଯପରକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସାର୍ବିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସତ୍ୟ ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ଏହା ଅକାଟ୍ୟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଲୋକାୟତମାନେ ବ୍ଯାବହାରିକ ବା ଲୌକିକ ସ୍ତରରେ ଏହାର 
ଉପାଦେୟତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ] ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ଅଲୌକିକ ବା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଯେ 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ ଏହା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଅଟେ । 

ସେହିପରି ଶବଦପ୍ରମାଣ (authority) କୁ ଚାର୍ବାକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି | 
ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣର ଆଧାର ଯଦି ଅନୁଭୂତି-ଆଧାରିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ପ୍ରମାଣିତ, ତେବେ ଏହାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା କିପରି ରହିପାରିବ ? ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଏହା କିପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବ ? ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯାହା ଲିପିବଦ୍ଧ ରହିଛି, ତାହାକୁ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ କୁହାଯାଏ । 
ତେବେ ତାହା ଅନୁଭୂତି ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ବାରା ସମର୍ଥତ ନ ହେଲେ ତାହାର ସତ୍ୟତାର କୌଣସି 
ଭିତ୍ତିକୁ କିପରି ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ ? କୌଣସି ଆପ୍ରବଚନକୁ ଆମେ ତାହାର ସେହି ମୂଲ୍ୟରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଯାହା ଯେତେ ଆପ୍ରବଚନ ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତ ହେଉ, ଏହା ଯଦି 
ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରମାଣିତ ନ ହେଉଛି, ତେବେ ଏହାର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଶ୍ରତିକୁ ବିନା ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 

ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାରଦର୍ଶିତା ଲାଭ କରିଥିବା 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମତକୁ ଆମେ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ | ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଜଣେ ଡାକ୍ତର, ନିର୍ମାଣ ବିଷୟରେ ଜଣେ ଯନ୍ତ୍ରୀ ବା କୃଷି ବିଷୟରେ ଜଣେ କୃଷି 
ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କର ମତକୁ ଆମେ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରୁ, କାରଣ ସେମାନେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ବିଭାଗରେ 
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ନାଚି କର୍ନ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୮୩ 


ଅଧ୍କାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କଲେ ଚାର୍ବାକ୍‌ମାନେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଶହ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ତେବେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯିଏ ଅଧ୍ୁକାରୀ, ତାଙ୍କର ମତ ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଶେଷକରି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ 
ହିଁ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରିବ ! ସୁତରାଂ ଜଣେ ସର୍ବମାନ୍ୟ ଅଧ୍ୁକାରୀଙ୍କ ମତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ-ଜନିତ 
ମାନଦଙ୍ଡରେ ପ୍ରମାଣିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ! କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ନୁହେଁ । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ରାରେ ଶହପ୍ରମାଣକୁ ଶ୍ରତି ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ | ଯାହା ବେଦ- ବର୍ଣ୍ଣିତ ବା ଶାସ୍ତଲିଖଲତ ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣ ଓ 
ତାହା ହିଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ।! ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧାରରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ପରଂପରାରେ ନିଜ 
ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଧର ମତକୁ ଶ୍ରତିଜନିତ ଓ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ 
ଚାର୍ବାକ୍ପନ୍ନୀମାନେ ସେ ଯୁଗର ଏହି ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ | 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ବା ସ୍ଥିତିର ପରିକଛନୀକୁ 
ବାସ୍ତବ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଆହ୍ଵାନ ଦେବା ବେଶ୍‌ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ମନେହୁଏ । କେବଳ କଳନା ଆଧାରରେ ବା କେତେକ ବାକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଲେଖୁଥିବା କେତେକ ମତକୁ ଶହଦପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେପରି 
ଅଯୌକ୍ତିକ ସେପରି ଅନୁସନ୍ଧିସୁବିହୀନ ! ପ୍ରମାଣଯୋଗ୍ୟ ଭିତ୍ତି ନ ଥାଇ କେବଳ ଶାସ୍ତରେ 
ଲେଖାଯାଇଛି ବୋଲି ସେସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ ¢ କରିବା ବା ଶଦ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣଭାବେ 
ନେବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ ଚାର୍ବାକ୍‌ମାନେ ସେ ଯୁଗରେ ମତ 
ଦେଇଥିଲେ, ଯାହା ଆଧୁନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ ମାନସିକତାର ସ୍ତାକ୍ଷର 
ବହନକରେ । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଲୋକାୟତମାନେ ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ଅନୁମାନକୁ ଯେପରି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ଲୌକିକ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | କିନୁୁ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ 
ଆଧାରରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ୍‌ମାନେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଅନୁମାନ ଓ ଶଦଦପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ବ୍ଯାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଅଥଚ 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଅଲୌକିକ ଓ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ଓ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
ଦୃଢଭାବନା ରହିଥୁଲା, ତାହାକୁ ସେମାନେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି | 

ସେହିପରି ଚାର୍ବାକ୍‌ ବିଚାରକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେମାନେ 
ଯଦଧଛ୍ାବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ 
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୧୮୪ ଭାରଚା୍ ମାନସ : ଲଙଣ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣଧରବାଦ 


ସେମାନେ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଉଥୁଲେ ଓ ପ୍ରତ୍କ୍ଷଦ୍ଵାରା ଭବିଷ୍ୟତ ବା 
ଅତୀତର ଘଟଣାବଳୀକୁ ଜାଣିହେବ ନାହିଁ, ସେହେତୁ ସେମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣବାଦକୁ 
ସମର୍ଥନ କରିନାହାନ୍ତି | କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଉଛି ଦୁଇଟି ଘଟଣା ଭିତରେ ଏକ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା, ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ଉପସ୍ଥିତି କାରଣର ଉପସ୍ଥିତିର 
ସୂଚନା ଦିଏ ଓ କାରଣ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ କାର୍ଯ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଥାଏ ! ତେବେ 
ଚାର୍ବାକମାନେ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସନ୍ଚନ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ଯଦଧଛାବାଦ ଦେଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଯଦୂନାଥ ସିହ୍ଵା ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅଥଚ ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ ସ୍ଵଭାବବାଦରେ ବିଶ୍ବାସ 
କରୁଥିବା ଅଧୁକାଂଶ ଲେଖକ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ନିଶ୍ଚିତମୂଳକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନୁହେଁ ଓ ଏହା ଆମର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ହିଁ ରୂପ ନେଇଥାଏ | ତେବେ ସ୍ଵଭାବବାଦର 
ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା କୌଣସି ଅଲୌକିକ କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନଥାଏ, ପରନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ମତ ବ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ” ସମ୍ଚନ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ନ କରି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣକୁ 
ନିଶ୍ଚିତମୁଳକ ଭାବେ ନେବା ମତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ସେହିପରି ଜଗତର କୌଣସି 
ଅପ୍ରାକୃତିକ ଓ ରହସ୍ୟମୟ ଅଲୌକିକ କାରଣକୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାଏ | ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ସହ ସଂଗତି ସ୍ଵରୂପ ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ ଯଦୂଚଥାବାଦ ପରିବର୍ତେ 
ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ । 


ପରିଣାମତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ କେବଳ ଅନୁଭବ ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହି ସକଳ ଜ୍ଞାନର 
ଭିଜି ବୋଲି ନେବାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ବାସ୍ତବବାଦକୁ (୮am) ଏହାର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଆମେ ଆମ ଜଗତକୁ ଯେଉଁ ରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁ, ଜଗତର 
ସ୍ଵରୂପ ହି ତାହା ଅଟେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାବବାଦ ଓ ଅଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସେମାନେ ବିରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ଆମେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ତାହାହିଁ ଜାଣିପାରିବା ଯାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା 
ଇତ୍ଦରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ଅଟେ ! ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର କେବେ ବି ଆମର ଇହ୍ଦିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା 
ନୁହନ୍ତି ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଅନୁଭବମୂଳକ ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ, ସୁତରାଂ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ସଂଶୟବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଏହା ଅତୀନ୍ିୟ ଓ ଅଲୌକିକ 
ସତ୍ତା ସକଳକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଥାଏ, କିନୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନିତ ଜ୍ଞାନକୁ କେବେ ବି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିନଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଅନୁମାନକୁ ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | 
ତେଣୁ ଚାର୍ବାକ ବା ଲୋକାୟତ ବିଚାରକୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନୁଭବବାଦୀ 
ବାସ୍ତବବାଦ” କହିବା ଅଧକ ସଂଗତ ମନେହୁଏ | 
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ନା୍୍ଚିଳ ଦର୍ଜନରେ ନିରାଶମରବାଦ ୧୮୫ 


(ଘ) 
ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ସେମାନଙ୍କ ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 
ଲୋକାୟତମାନେ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ ତା'ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵବର, ଆତ୍ନା ପରଲୋକ ଇତ୍ଯାଦି ଅଲୌକିକ 
ସତ୍ତା ବା ସ୍ଥିତିର କୌଣସି ଭିତ୍ତି ହିଁ ନାହିଁ । 


ସାଧାରଣତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭଶ୍ଵର, ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅନୁମାନ ବା ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ବା ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣର ଯେହେତୁ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଆଧାରିତ 
ଭିତ୍ତି ନାହିଁ, ସେସବୁ ବିଷୟକ ଭାବନା କେବଳ କଳନାମାତ୍ର ଓ ଏସବୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି 
ସତ୍ୟତା ନାହିଁ । 


ଲୋକାୟତମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥିବା ଜଗତର ଅସ୍ତିତବକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି | ଯେହେତୁ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଏହି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ବିଶ୍ବକୁ ଆମେ ଜାଣୁଛେ, ତେଣୁ 
ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ । ତେବେ ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଥବା ସକଳ ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ଆମେ ଅନ୍ତିମ 
ସ୍ତରରେ ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ସତ୍ତାର ସମାହାର ଭାବେ ନେଇପାରିବା | ଏ ବିଶ୍ଵର ମୌଳିକ 
ଉପାଦାନ ହେଲା କ୍ଷିତି ବା ମାଟି, ପବନ, ଜଳ ଓ ଅଗ୍ନି | ପୃଥୁବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି 
ଏହି ଚାରି ମୌଳିକ ସତ୍ତାର ସମାହାର ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ବା ବିଲୟ 
ଏହି ଚାରି ସତ୍ତାରେ ହିଁ ସମାପ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀ ଏହି ମୌଳିକ ଅଣୁର 
ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଶେଷରେ ଏହି ସତ୍ତାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଥାଏ । 
ତେବେ ଚାର୍ବାକ ମତର କେତେକ ବିରୋଧୀ ଚାର୍ବାକ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶନ ସହ ମଧ୍ଯ ସହମତ | 
ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ନ୍ୟାୟ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ - ସଂପ୍ରଦାୟମାନେ ସକଳ ବସ୍ତୁସତ୍ତା ଯେ 
ମୌଳିକ ଅଣୁର ସମାହାର ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, ତେବେ ଏହି ଚାରି ମୌଳିକ ଅଣୁ ସହ 
ସେମାନେ ଅକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଣୁଭାବେ ନେଇଥାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଆକାଶକୁ 
ଏକ ବସ୍ତୁଭାବେ ନିଆଯାଇ ନାହିଁ । 

ତେବେ ଲୋକାୟତ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା ବା ଚେତନାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଣୁମାନଙ୍କର ସମଷ୍ଟିର ପରିଣାମ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି | ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ 
ଯେ ଏକ ଅଭୌତିକ ଆତ୍ସା ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି ତାହାକୁ ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁନାହାନ୍ତି । 
ଏକ ଜୀବିତ ଵା ଚେତନଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ପ୍ରାଣ ଥବା ଏକ ଶରୀର ଭାବେ ହିଁ ଆମେ ଜାଣୁ । 
ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରାଣ ବା ଆତ୍ସାର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥୁବା ବିଷୟରେ କେବେହେଲେ 
ଆମର ଅନୁଭୂତି ନାହିଁ । ଶରୀର ନ ଥାଇ ଏକ ଜୀବନ ବା ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କଳ୍ପନା 
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୧୮୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ କନା/ମ ନିରାମ୍ଧରବାଜ 


କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଏକ ଅଭୌତିକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଏହା କେବଳ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ କିମ୍ବା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବା ବିଷୟ କୁହାଯାଏ | ତେବେ ଯେହେତୁ 
ଏ ନେଇ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନିତ ବା ଅନୁଭବଜନିତ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏସବୁ ନେଇ 
ଅନୁମାନ ବା ଶହ୍ଦପ୍ରମାଣ ଆଧାରହୀନ ଅଟେ । ମଣିଷର ମୃତ୍ୟୁରେ ଶରୀର ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ, 
” ସହିତ ମଣିଷର ଚେତନା ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଶରୀରରୁ ବାହାରି ଏକ ଚେତନ 
ର ସ୍ଥିତି ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଶରୀରର ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଅବସ୍ଥା ହିଁ 
ଜୀବନ ଓ ସେହି କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସମାପ୍ତି ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ । ଏକ ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ ଶରୀର ଓ 
ଆତ୍ସା ନାମକ ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ ଓ ସେମାନଙ୍କର ବିଚ୍ଛେଦ ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ ଭାବନାକୁ 
ଲୋକାୟତମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଶରୀର ବ୍ଯତୀତ କୌଣସି ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ଥିଲେ ତାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତା | ତେବେ ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ 
କୌଣସି ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବେହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ବସ୍ତୁ ହୋଇନାହିଁ । ସେହିପରି ଯଦି 
ଆତ୍କାର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତେବେ ଆତ୍ସା ସହ ସୃତି ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ରହିଥାନ୍ତା, କିନ୍ତୁ 
କୌଣସି ଅବସ୍ଟାରେ କେହି କେବେହେଲେ ପୂର୍ବ ଜୀବନର ସୃତି ମନେ ରଖୁନାହିଁ । 
ଲୋକାୟତମାନେ ଆତ୍ସାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁପରେ ଏକ ଶରୀରହୀନ ଚେତନ ସମିତିକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରି ଆସିଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ବିବିଧ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । କାରଣ ଅନ୍ୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ସକଳ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଥିରୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତ ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା କରିହେଉଛି | 
ତେବେ ଚାର୍ବାକମାନେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବଭିତରେ 
ଏହାକୁ କେହି ଦେହ ସହ, କେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହ, କେହି ଶ୍ଵାସଜନିତ ପ୍ରାଣ ସହ ଓ କେହି ମନ 
ସହ ସଂଯୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବିଚାର ସହ ଦେହାତ୍ସବାଦ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତ୍ସବାଦ, 
ପ୍ରାଣାତ୍ସବାଦ ଓ ମନ-ଆତ୍ସାବାଦ ମତ ସକଳକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଚାର୍ବାକ୍‌ଙ୍କ ଆତ୍ସା ବିଷୟକ ପ୍ରତୀତିକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ 
ମତବାଦ ନିଜ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆତ୍ଳାର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ 
ସେମାନେ ନାନା ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ କାଳ୍ପନିକ ତତ୍ଵବର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧ 
ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଆତ୍କାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵଜନିତ ସ୍ପିତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ 
ଭିତରର ଚେତନସତ୍ତା ତାର ଆଗାମୀ ଜୀବନର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନ ସ୍ପିତିର କାରଣ ହୋଇଥାଏ 
ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧମାନେ ଏକ ନିତ୍ଯ ବା ଚିରନ୍ତନ ଆତ୍ଛାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି 
କେବଳ ଏହାକୁ ଏକ ପଞ୍ଚ ଉପାଦାନର ସମାହାର ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଆତ୍ସା ହେଉଛି ରୂପ ବା ଶରୀର, ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭୁତି, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସଂସ୍ାର ଓ ଚେତନାର 
ସମାହାର ! ଏହାକୁ ପଞ୍ଚସ୍ୃନ୍ଧ କୁହାଯାଏ ଓ ଆତ୍ସା ହେଉଛି ଏହି ପଞ୍ଚସୃନ୍ଧର ସମଷ୍ଟି । 
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ନା୍୍ଚିକ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଖଧରବାଦ ୧୮୭ 


ନୈୟାୟିକ ମତରେ ଆମ୍ମା ଶରୀରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ବି ଏହା ଚେତନଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଚେତନା ଆତ୍ସାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ, ପରନୁ ଆତ୍ସା ଶରୀର ଓ ମନ ସହ ସଂଯୋଜିତ 
ହେଲାପରେ ହିଁ ଚେତନଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ଚେତନା ଆତ୍ସାର ଏକ ବାହ୍ୟ ଓ 
ଆକସ୍ମିକ ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । 
ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଆତ୍ସା ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମ ଓ ସ୍ଵପ୍ରକାଶ ଚୈତନ୍ୟ । ବ୍ୟକ୍ତିସତତାର କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆତ୍ଳା ନାହିଁ । ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବିତରେ ଆତ୍ମା ଏକ ନୁହେଁ ଅନେକ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବରେ 
ଏକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଯାହା ଏକ ଚେତନସତ୍ତା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନା ଆତ୍ସାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଲକ୍ଷଣ | 
ଆତ୍ସା ବିଷୟରେ ଏହିପରି ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଭାବନା ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ମତ ହେଉଛି ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ଆତ୍ସା ନାମରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚେତନସଭ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁପରେ ପ୍ରାଣୀର 
କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଇ ନ ଥାଏ । ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଆତ୍ମାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହି ନ ଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍ସାର ଅଶ୍ଚିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ 
କେତେକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ସେହି ଯୁକ୍ତି ସକଳ ଯେ ଆଧାରହୀନ ଓ 
ଅନେକ ସ୍ପଳରେ ତାର୍କିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ ! ଚାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଯୁକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଯାଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ ଆତ୍ସା ଯେହେତୁ ଆମ ଅନୁଭୂତି ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ, 
ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ଅର୍ଥ ହି ନାହିଁ । ଏହା କେବଳ ଏକ କଳ୍ପନାମାତ୍ର | 

ପ୍ରାଣ, ଜୀବନ ବା ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ 
ମାତ୍ର । ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାଣୀ ଜୀବିତ ଓ ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବିରତି 
ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ । ମୃତ୍ୟୁର ଅର୍ଥ ଶରୀରରୁ ଆତ୍ସାର ବିଚ୍ଛେଦ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଆତ୍ସା ଏକ କାଳ୍ପନିକ 
ଭାବନା ହୋଇଥବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ, ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ପିତି 
ନେଇ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 

ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଯେହେତୁ କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶରୀରବିହୀନ ଅତ୍ସାର ସ୍ଥିତିକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, ତେଣୁ ଏହା ଆତ୍ସାର ଅଶରୀର ସ୍ଥିତି, ଅମରତ୍ୃ, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା ମୋକ୍ଷ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାଏ ! ଏସବୁ କଳ୍ପନା ଆତ୍ସାକୁ ଆଧାରକରି 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ଆତ୍ସାର ସ୍ଵର୍ଗଗତି ବା ନରକଗତି ଇତ୍ୟାଦି 
ପରିକଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ ଅବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । ଆତ୍ସାର ଯେହେତୁ କୌଣସି ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଆତ୍ୃ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭାବନା ସକଳ ନିରର୍ଥକ ଅଟେ । ସେହିପରି ସ୍ଵର୍ଗନର୍କର ପରିକଳ୍ପନା 
‘ଆଇ ମାଆ' କାହାଣୀ ଭଳି ଅଟେ |! 
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୧୮୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଜ 


ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ଭୂତ, ଯଥା ¬ ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଓ ଅଗ୍ନି 
ବିଷୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଉଭଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଏହି 
ଚାରି ଭୌତିକ ତତ୍ତ୍ବ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ବୋଲି ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଏହି ଭୂତମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭୂତମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରୁ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ଏମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ପାଇଁ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । 
ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଭିତରେ ସେମାନେ ନା ଇଶ୍ଵର ନା କୌଣସି ଦୈବୀଶକ୍ତିକୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁ ସକଳ ସ୍ଵଭାବଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସ୍ଵତଃ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ । ସଂଯୋଜିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶକ୍ତିର ଏଥୁରେ କିଛି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । କାରଣ 
କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵସ୍ଥିତ ବା ସ୍ଵୟଂଭୂ ଓ 
ସକଳ ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ସୁତରାଂ ଜଗତର କେହି ନିର୍ମାତା ନାହାନ୍ତି । 
ଜଗତର ଧାରା କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୁରଣ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରଗତି କରୁନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ, 
ପ୍ରାଣୀ ଶାଶ୍ବତ ନୁହେଁ, ତେବେ କେବଳ ଭୂତ ହିଁ ହେଉଛି ବିଶ୍ଵର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ । 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଆଧାରରେ ଏହାର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ହିଁ ରୂପ ନେବା ଦେଖାଯାଏ 
ଓ ଉଭୟ ଭିତରେ ସୁସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | 


ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ ଯେ ଚାର୍ବାକମାନେ ଯଦି କେବଳ ଭୌତିକ 
ବସ୍ତୁକୁ ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ଚେତନା ବା 
ଜୀବନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କିପରି କରିବେ ? କାରଣ କୌଣସି ଭୂତ ବା ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଚେତନାଯୁକ୍ତ 
ନୁହେଁ । ଅଚେତନ ବା ଚେତନାରହିତ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗରୁ ଚେତନା କିପରି 
ସମ୍ଭବ ହେବ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ ମତ ହେଉଛି ଯେ ଯଦିବି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ 
ଚେତନାରହିତ, କିନ୍ୁ ଏକ ବିଶେଷ ଅନୁପାତରେ ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ ହେବାର ପରିଣାମରୁ 
ଚେତନା ବା ଜୀବନର ଉତ୍ପନ୍ନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ | ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ସେମାନେ 
ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି । ପାନ, ଚୂନ, ଗୁଆ ବ୍ୟବହାରର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରୁ ଲାଲ ରଙ୍ଗ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଯଦିବା ଲାଲରଂଗ କୌଣସିଟିର ମୌଳିକ ଗୁଣ ନୁହେଁ । ମାଟି, ଜଳ, 
ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁ କୌଣସିଟିରେ ଚେତନା ବିଦ୍ୟମାନ ନ ଥିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କର ବିଶେଷ 
ସଂଯୋଗର ଫଳସ୍ବରୂପ ସେଥରୁ ଜୀବନର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥାଏ ! ବସ୍ତୁତଃ ଜୀବ ବା 
ପ୍ରାଣ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ବାଦ୍‌୍ଦେଇ ଜୀବନର ସ୍ଵତନ୍ତ 
ସ୍ଥିତି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅନ୍ଯ ଏକ ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ୟମରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଇନ୍ଧନ, ଉତ୍ତାପ ଓ ବାୟୁର ରାସାୟନିକ କ୍ଳିୟାରୁ ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅଗ୍ନିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଇନ୍ଧନ ବ୍ୟତୀତ କେବେ ବି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଥାଏ ¦ ସେହିପରି ଜୀବନର ସ୍ବତନ୍ତ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଶରୀର ବ୍ଯତୀତ କେବେ ବି ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | 
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ନା୍ଚିଳ ଦର୍ଖନରେ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ ୧୮୯ 


ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଏହି ଭାବନା ସହ ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରାଣୀବିଜ୍ଞାନର 
କିଛିଟା ମୌଳିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ | ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ଅନୁଯାୟୀ 
ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀର ମସ୍ତିଷ୍କ ଯେତେ ବଡ଼ ଓ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଜଟିଳ ତାହାର ମାନସିକ ଜ୍ରିୟା 
ସେତିକି ବିକଶିତ | ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ ମସ୍ତିଷ୍ଠର କିଛି ଅଂଶ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ 
ତାହା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥିବା ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଲୋପ ପାଇଥାଏ । ମସ୍ତିଷ୍କର ଉପଯୁକ୍ତ ବିକାଶ 
ହୋଇ ନଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅନଗ୍ରସର ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସକଳ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଓ ମହ୍ରିଷ୍ଣ ହେଉଛି ଶରୀରର 
ଅଂଶବିଶେଷ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ମଣିଷର କୌଣସି ଆତ୍ସାରୂପୀ ଅଭୌତିକ ସତ୍ତା 
ହିଁ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଚେତନା ଶରୀର ଆଧାରିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୌତିକ ସତ୍ତା ଉପରେ ହିଁ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । 


(ଡ) 


ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଆଧାରରେ ଏକ ଆଚାରମୀମାଂସା 
ମଧ୍ଯ ରହିଥଲା । ତେବେ ଅନୁଶୋଚନାର ବିଷୟ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଆଟାରମୀମାଂସାକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ବହୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଦୂପ ଓ ଏପରିକି କୁସିତ ଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ଅନୈତିକ, ଅଶାଳୀନ, କେବଳ ଦୈହିକ ସୁଖର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ରଣକର 
ପଛେ ଘିଅ ଖାଅର ପ୍ରଚାରକ ଭାବେ ପରଂପରାରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ନୈତିକତା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଦୈହିକ ସୁଖ | ବଞ୍ଚଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖରେ ରୁହ, ଦୁଃଖ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକର | ନିଜର ସମ୍ବଳ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟଠାରୁ ରଣ 
କରି ବିଳାସ କର, ଏ ଜୀବନ ଥରେ ଚାଲିଗଲେ ଏହା କ'ଣ ଆଉ ଫେରିଆସିବ ! 

ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଦୁଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡି. ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଓ କେ.କେ. 
ମିତଲ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ବିରୋଧୀମାନେ ହିଁ ଏହିପରି ଆକ୍ଷେପ ଓ କୁତ୍ସାମୂଳକ ବିଚାର 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରିଥବା ବିଷୟ ନାନା ଯୁକ୍ତି ଓ ତଥ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | 
ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧୀମାନେ କାହିଁକି ଏକ ବିଚାରକୁ ଏପରି କଦର୍ଥ 
କରିଛନ୍ତି ? ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ଯେ ଏକ ଗଭୀର ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ଥଲା ଓ ସେମାନଙ୍କର 
ନୈତିକ ବିଚାରବୋଧ ମାନବବାଦୀ ଥଲା, ଏହା କେତେକ ଗବେଷକ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 
ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେଯୁଗରେ ଇଶ୍ଵରବିହୀନ ଏକ 
ଜୀବନ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆଚାରମୀମାଂସାର ଭାବନା ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କୁ ଅବାସ୍ତବ ମନେ ହେଉଥଲା |! 
ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁମାନେ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀର ପୂଷ୍ଠପୋଷକ ଥଲେ, 
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୧୯୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙଖମରବାଦ 


ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୀତି, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ିକ ବା ମୁକ୍ରିଅଭିପ୍ରେତ 
ବିଚାର ଥଲା ! ସୁତରାଂ ଇହଜୀବନ ପାଇଁ ଏକ ମାନବିକ ଆଚାର ମୀମାଂସାକୁ ଅନ୍ୟମାନେ 
କଳ୍ପନା କରିପାରୁ ନ ଥିଲେ | ଚାର୍ବାକ୍‌ ଆଚାରମୀମାଂସୀ ଏହାର ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସା ଆଧାରରେ 
ଏକ ଭୋଗବାଦ ଜନିତ ବିଚାର ହୋଇଥିବ ବୋଲି ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ “ ସର୍ବ ଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ” ଲେଖାଯିବା ପରେ ଚାର୍ବାକଙ୍କର ଅନେକ ସମାଲୋଚକ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତକୁ ନେଇ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଯଦି 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସୁଖଜନିତ ଏକ ଭୋଗବାଦ ଥୁଲା, ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର 
ମୁଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ଏହାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତେ । କିନ୍ତୁ 
ଅଧକାଂଶ ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଚାର୍ବାକ ନୀତି ଦର୍ଶନକୁ ଗତ୍ଭୀରତାର ସହ ଆଲୋଚନା 
କରି ତାହାର ଏପରି ସମାଲୋଚନା କରିବା ଘଟଣାରୁ ଲୋକାୟତ ବିଚାରର ଯେ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଥିଲା ଏହା ମନେହୁଏ ! ମହାଭାରତ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସକୁ ଆଲୋଚନା 
କରି ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ବହୁ ପ୍ରାଞ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଲୋକାୟତ ଆଚାରମୀମାଂସାର ପ୍ରବକ୍ତା ଥିଲେ ଓ ଏହି ଦର୍ଶନର ମହତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଆସ୍ଥା 


ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ | ତାଙ୍କ ମତ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ : ××× not merely some 
Brahmins were professing and preaching the knowledge of the 
Lokayat, but of learned and distinguished ones doing so. The 
knowledge of the Lokayats, in other words, was considered vital to 
the accomplished mind, a mark of culture and knowledge. The Lokayat 
view, therefore, could hardly have been the expression of the 


instinctive vulgarities of the pleasure-seeking mob. xxx ¢ 

ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଆଚାରମୀମାଂସା ବ୍ୟକ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭୋଗବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁ ନଥଲା, ଏଥରେ କିଛି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ବିଚାର ଥଲା । ତେବେ ପରଲୋକ, ମୁକ୍ତି, ସର୍ଚ 
ଓ ଭଶ୍ଵରଜନିତ କୌଣସି ଭାବନାକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥିବାରୁ ଏସବୁରୁ ମୁକ୍ତ ଏକ 
ନୀତିଦର୍ଶନର ବିକାଶ କରିଥଲା । ଏହି ସଂସାର ଭିତରେ ଓ ସାମୁହିକ ଜୀବନ -ପ୍ରବାହରେ 
କେତେ ସୁଖ-ଆନନ୍ଦର ସହ ଜୀବନ ଯାପନ କରିହେବ ତାହା ଲୋକୟତମାନେ ଚିନ୍ତା 
କରିଥୁଲେ । ସଵର୍ଟପ୍ରାପ୍ତିଜନିତ ଆକାଂକ୍ଷା ବା ନର୍କପ୍ରାପ୍ତିଜନିତ ଭୟରୁ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କୌଣସି 
କର୍ମ ସଂପାଦନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏସବୁର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ଭିତ୍ତି ହି ନାହିଁ 
ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବୁଥଲେ | 


ସେହିପରି ଲୋକାୟତମାନେ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ଓ ତଜ୍ନିତ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିଲେ | ଏକ ସମୟରେ ବୈଦିକ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବରେ ରାଜାମାନେ ଯଜ୍ଞମାନ 
ଆୟୋଜନ କରୁଥିଲେ ଓ ନିଜର ସାମରିକ ଶନ୍ତି ତଥା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରାକାଷ୍ଠୀ ଦେଖାଉଥିଲେ । 
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ନାଳ କର୍ଣନରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୯୯୧ 


ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବଳିଦେବା ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ଏକ ପରଂପରା ଥଲା | 
ଲୋକାୟତମାନେ ଏହି ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡଦ୍ଵାରା କୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟପୁରଣ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଓ ଏହି ପ୍ରଥାର ବିରୋଧୀ ଥଲେ । ସେହିପରି ଯେକୌଣସି 
ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଯାହା ସେତେବେଳେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରୁନଥଲେ । ବିଶେଷକରି କୌଣସି ମୃତବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାର ସଦ୍ଗତି ପାଇଁ ପୂଜକଶ୍ରେଣୀକୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥଲା ତାହା ଯେ ଆଧାରଶୂନ୍ୟ ତାହା 
ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ! ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାର ସଦ୍ଗତି ପାଇଁ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥିବା 
ପଚାର ଓ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ଯେ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀମାତ୍ର, 
ଏହା ଲୋକାୟତମାନେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ | 

ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷର 
ଯେଉଁ ଭାବନା ରହିଥିଲା ସେଥୁରୁ ଧର୍ମ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ | 
ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ପୁଜା ଆରାଧନା, ବଳିପ୍ରଥା, 
ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୁଝାଯାଉଥଲା | ଧର୍ମ ସହ ନୈତିକତା ପରିବର୍ଜେ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
ଥିଲା ଓ ଲୋକାୟତମାନେ ସୁଖମୟ ଓ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ଏସବୁର କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା 
ଥିବା ଅନୁଭବ କରୁନଥିଲେ | ବରଂ ସେ ଯୁଗରେ ଏସବୁ ପୁଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଧୂପତ୍ୟ ଓ 
ଶୋଷଣର ଆୟୁଧ ଥୁଲା ! 

ମୋକ୍ଷକୁ ମଧ୍ୟ ଲୋକାୟତମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ | ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର 
ହେଉଛି ମଣିଷର ଏକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଓ ତାହା ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ଦୁଃଖ ପାଉଛି | 
ସୁତରାଂ ସେହି ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଅଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ ପରଂପରାରେ ନାନା ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଉଥୁଲା ! ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର ଏକ ଅପବର୍ଗ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଗଲା | କିନ୍ଧୁ ଶରୀରରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରୁଥବା ଏକ ଅଭୌତିକ ସତ୍ତା 
ବା ଆମ୍ମାର ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହି ନାହିଁ ଏହା ହିଁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥୁଲା | 
ଯେହେତୁ ଶରୀରବିହୀନ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ, ତେଣୁ ମୋକ୍ଷ-ପ୍ରାପ୍ତିଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର 
ଯେ ନିବୃଭି ହେବ, ଏହି ଭାବନାର ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଭିଭତି ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନରେ ଜୀବନ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଜୀବନ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠ 
ହୋଇ ରହିଥାଏ । ମୂତ୍ୟୁଦ୍ଵାରା ଜୀବନରୁ ସୁଖ ଦୁଃଖ ଲୋପ ପାଇଥାଏ, କାରଣ ଜୀବନ ହିଁ 
ରହିନଥାଏ । ମୃତ୍ୟୁ ଅର୍ଥ ଜୀବନର ପରିସମାପ୍ତି, ଜୀବନର ଶେଷ ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ବିଲୋପ ଓ ପରିଣାମତଃ ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭୂତିରୁ ବି ମୁକ୍ତି | 
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୧୯୨ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଣମରକାଦ 


ମନୁଷ୍ୟ ହେଉ ବା ପ୍ରାଣୀ ହେଉ, ପୂର୍ବଜନ୍ଧ ବା ପରଜନ୍ସ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅବାନ୍ତର ଅଟେ | ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନରାଗମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ । 
ମୃତ୍ୟୁ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ । ଭଲମନ୍ଦ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରୀପ୍ତି, 
ନର୍କପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅନ୍ୟ କିଛି ଭାବେ ଜନ୍ମନେବା ଏସବୁ କେବଳ କାହାଣୀମାତ୍ରର ଆମର ଜ୍ଞାନର 
ସୀମା ଭିତରେ ଏ ସମସ୍ତ ନିରାଧାର ଅଟେ | ଜୀବନରେ ଯାହା କିଛି ସୁଖକର ଅନୁଭୁତି 
ତାହା ହିଁ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ଯାହା କିଛି ଯନ୍ତ୍ରଣା ତାହା ହିଁ ନର୍କ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖଦୁଃଖ କେବଳ ଆମର 
ଜୀବନ ଓ ଶରୀର ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଭବ୍ୟ । 


ଲୋକାୟତ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହିପରି ଆଧାରହୀନ ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ, ମୋକ୍ଷ ଓ ଏହି ଭାବନାଦ୍ୃୟ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ପୁନର୍ଚନ୍ ସ୍ବର୍ଗ- 
ନର୍କ ଜନିତ ପରଲୋକ, ଅଦୃଷ୍ଟ, ଯଜ୍ଞ ବଳିଦାନ, ପୁଜା ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦି ଅବଧାରଣା 
ସକଳକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏସବୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଏକ ନକାରାତ୍ସକ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ମଧ୍ଯ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଥିବା ଜଣାପଡ଼େ । ବର୍ଉମାନ ଆମେ ଏହାର ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିସର ଭିତରେ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନର ସକାରାତ୍ସକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରିବା । 

ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଜୀବନକୁ କିପରି ଅଧକ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଓ ମହତ୍ତର କରିପାରିବ ଏହା 
ତାର ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସ ଉପରେ ନିର୍ଭରକରେ । ସମସ୍ତ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ସଚେତନ ଭାବେ ନିଜର କରଉଉଁବ୍ୟ କରେ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସ ହୁଏ ତେବେ ଜୀବନ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରୀତିପଦ ହେବା ସହ 
ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ପରିମାଣକୁ ହ୍ରାସ କରିହେବ ! ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର 
ନୀତିବୋଧ ବିଷୟରେ କହିଥିବା ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ସାଧାରଣତଃ ଅନ୍ୟମାନେ ଉଦ୍ଧାର କରିଥାନ୍ତି । 
ସେହି ମତାନୂଯାୟୀ ଯାବଜୀବେତ୍‌ ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍‌, ରଣଂକୃତ୍ଵା ପୃତଂ ପିବେତ୍‌; ଭସ୍ପୀଭୂତସ୍ୟ 
ଦେହସ୍ୟ ପୁନରାଗମନଂ କୂତଃ ? ଏହା ବାସ୍ତବରେ ଚାର୍ବାକଙ୍କର ମତ ଥୁଲା ନା ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏହା ଆକ୍ଷେପ ତାହା ବିବାଦାସ୍ପଦ ବିଷୟ ! ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି ଦୃ୍ିରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ ଯେ ଏହା ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ମତ ଥୁଲା, ତେବେ ଏହାର ଏକ ସକାରାତ୍ସକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ | କେତେକଙ୍କ ମତରେ ରଣ ଏକ ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା । 
ତେବେ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଜୀବନକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିପାରିବ । ଘିଅ 
ଖାଇବାକୁ ପ୍ରତୀକଭାବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷର ଆତ୍ଵବିଶ୍ଵାସ ବୃଦ୍ଧି ପାଇପାରିବ | ଯେ କୌଣସି 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସଦ୍ବାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ | କୌଣସି କାଳ୍ପନିକ 
ଦିଅଁ ଦେବତା ମଣିଷର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିଦେବେ ନାହିଁ | ମଣିଷ ନିଜର ସମସ୍ୟାକୁ 
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ନା୍ିଜ କର୍ଣଥନରେ ନିରାମ୍ମିରବାକ ୧୯୩ 


ନିଜର ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମାଧାନ କରିପାରିବ | ସେହିପରି ସୁଖଭୋଗ ପାଇଁ 
ସଂଯମୀ ହେବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଇଛି | ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ସୁଖପ୍ରଦ କରିବା ଅର୍ଥ ଯେଉଁ 
କର୍ମ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତଥା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହା ଉଚିତ ଅଟେ, ଅଥଚ ଯେଉଁ 
କର୍ମ ଏଥୁପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ତାହା ଅନୁଚିତ ଅଟେ | ମନୂଷ୍ୟ ଜୀବନର ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହାକୁ ହି ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ଲୋକାୟତମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ସନ୍ଧ୍ୟାସବାଦ ସିଛ୍ଧାନ୍ତକୁ ମଧ୍ୟ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 
ସନ୍ଧ୍ୟାସବାଦ ସବୁଥରରୁ ନିଜକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପୋଷଣ କରେ । ଜଗତ ଓ 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏହା ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ ! ଲୋକାୟତମାନେ 
ସର୍ବଦା ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ସକାରାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିଥା'ନ୍ତି । 


ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ । 
ଜୀବନକୁ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ଓ ସାମାଜିକ ସନ୍ବନ୍ଧକୁ ସୁଖମୟ କରିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ 
ଅଟେ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଇଛ୍ଥାକୃତଭାବେ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଚାହେଁ ନାହିଁ । ସୁଖ 
ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ନାନା ସୋପାନ ଦେଇ ମଣିଷର ସଭ୍ୟତା 
ଆଗେଇ ଟାଲିଛି | ସୁତରାଂ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରେୟ ଅଟେ | ବ୍ୟଷ୍ଟି ଓ ସମଷ୍ଟିଗତ ଜୀବନକୁ ସୁଖପ୍ରଦ ଓ ପ୍ରୀତିପ୍ରଦ କରିବାର 
ମାନସିକତାରୁ ହିଁ ସମାଜରେ ତ୍ୟାଗ, ପରୋପକାର ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ତା'ର ଅତୀତର କୃତକର୍ମର ଫଳ ବୋଲି ବିଚାର, ମଣିଷର 
ସାମାଜିକ ଚେତନାକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରିଥାଏ । ସେହିପରି ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ରି ଇତ୍ୟାଦି ଲକ୍ଷ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଆତ୍ସକୈନ୍ଦ୍ରିକ କରିବା ସହ ସମାଜ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୁନ୍ୟ କରିଥାଏ | ଧର୍ମଧାରଣାର ବହୁଳ 
ପ୍ରଭାବ ଥବା ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏହି ମାନସିକତାର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ରହିଥବା 
ଦେଖାଯାଏ । 

ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ଚାରୋଟି ପୁରୁଷାର୍ଥର ଭାବନା ରହିଛି, ଯଥା ¬ ଧର୍ମ, 
ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ | ସେ ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଚାର୍ବାକମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁବା 
ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ନାନାପ୍ରକାର କର୍ମକାଣ୍ଡ, ଶ୍ରାଦ୍ଧ, ପଶୁବଳି, 
ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଭାବେ ନିଆଯାଉଥୁଲା, ଲୋକାୟତମାନେ ସେସବୁର 
ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ । ସେହି ବିରୋଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଧର୍ମକୁ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାପାଇଁ ଏହାକୁ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥଲ! | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମକୁ 
ଅର୍ଥ ଓ କାମର ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ଭାବେ ନିଆଯାଇ ଧର୍ମକୁ ଏକ ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଗଲା । ଧର୍ମ ସହ ଧୈର୍ଯ୍ୟ, କ୍ଷମା, ସଂଯମ, ଅସ୍ତେୟ, ଶୌଚ, ଇନହ୍ରିୟ ନିଗ୍ରହ, ବବି, 
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ବିଦ୍ୟା, ସତ୍ଯ, ଅକ୍ରୋଧ ଦଶଟି ଲକ୍ଷଣକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଗଲା | ଧର୍ମକୁ ଏହି ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ଓ ଧର୍ମରୁ ଭଶ୍ଵର ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଗଲା |! 
ଧର୍ମର ଏହି ପରିବର୍ଭିତ ପରିଭାଷା ସହ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିରୋଧ ନାହିଁ । ଶୁଙ୍ଗଳାବିହୀନ 
ଜୀବନ ବା ଅନୈତିକତା ବ୍ୟଗ୍ତି ଓ ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ଅଟେ । ଲୋକାୟତ ବିଚାରରେ 
ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ଯାପନ ଓ ସମାଜର ପ୍ରଗତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଅନୈତିକ ବା ଉଛ୍ଝ୍ଖଳ ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଆଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅନୈତିକ 
ଆଚରଣଦ୍ବାରା ସୁଖପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କେବେ ବି ସ୍ଵୀକାର କରିବ ନାହିଁ । 
କେତେକ ଚାର୍ବାକ-ବିରୋଧୀ ବ୍ୟଲ୍ତି ଏହି ଦର୍ଶନ ପ୍ରତି ଯେଉଁସବୁ ମିଥ୍ୟା ଆକ୍ଷେପମାନ 
କରିଛନ୍ତି, ତାହା ବରଂ ଏହି ବିଚାରପ୍ରତି ଅସୂୟା ଭାବର ପରିପ୍ରକାଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଭାବନା ସହ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଓ ତଜନିତ କର୍ମକାଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ବିରୋଧ କରିଆସିଛନ୍ତି । 
ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ଉପରେ ଯେଉଁ ଧାର୍ମିକ ପରଖ୍ଚରା ସକଳ ସେତେବେଳର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥୁଲା ଓ ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜକୁ ଇହଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା 
ପରଲୋକ ପ୍ରତି ଅଧ୍ଵକ ଆକୃଷ୍ଟ କରୁଥଲା ସେସବୁକୁ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ଆଧାରହୀନ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ପରିଣାମତଃ ଇହଜୀବନକୁ କିପରି ସୁଖଶାନ୍ତିମୟ କରିହେବ ସେଥୁରେ 
ଲୋକାୟତମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେମାନେ ଏକ 
ମାନବଧର୍ମୀ ଆଚାରସଂହିତାର ବିକାଶ କରାଇଥୁ୍‌ବା ମନେହୁଏ | 


ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ ବିବାଦ ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାରେ ବିଜ୍ଞାନର ଆଦିପର୍ବ କିପରି ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି 
ତାହାର କାହାଣୀ ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ ଅଟେ | ଭାରତବର୍ଷରେ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ 
ଓ ସମାଜସଂସ୍କାର ଭିତରେ ନାନା ଦୃଦ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିକୂଳ ହେବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜନଜୀବନରୁ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ତେବେ ସଂପ୍ରତି ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି, ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଇତ୍ୟାଦିର ଏତେ ବିକାଶ ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ୟ ପାରମ୍ପରିକ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭିତରେ ନାନା ବିବାଦ ରହିଛି । ବହୁ ଅତୀତରେ ଲୋକାୟତମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ଗ୍ରହଣକରି ଅଲୌକିକ, 
ଆଧ୍ୂଦୈବିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ବିରୋଧ କରିଥିବେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କେତେ ସାମାଜିକ କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍‌ବ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
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ନାଶକ କର୍ଣନରେ ନିରାଙ୍ମରବାଦ ୧୯୫ 


ଇଶ୍ଵର, ଆଧାତ୍ସିକ ରହସ୍ଯବାଦକୁ ବିରୋଧ କରିଥବା ସେହି ଯୁଗର ମୁକ୍ତଚିନ୍ତକ 
ଲୋକାୟତମାନେ କେତେ ଭାବରେ ଶରବ୍ୟ ହୋଇଥିବେ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଗବେଷକ ଅନୁମାନ 
କରିଛନ୍ତି । 

ମୋଟ ଉପରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଏକ ଅହେତୁକ ଓ ଅନୈତିକ ଭୋଗବାଦର ବିଚାର 
ନଥୁଲା । ଆମ ପରମ୍ପରାରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ନୀତିହୀନ ତଥା କ୍ଷଣିକ ସୁଖଭୋଗର 
ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକଗଣ ଏହି ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ମହତ୍ତ୍ବ ପୂର୍ଣ ବିଚାର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏକ ପୂଥକ୍‌ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | 
ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଛଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ “ ବୃହସ୍ପତି ସୂତ୍ର ଭାବରେ ଯତ୍କିଞ୍ଚତ 
ପ୍ରାଚୀନ ଲେଖା ଉଦ୍ଧାର ପାଇଛି । ସେଥ୍ରରେ ସମାଜରେ କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ, ପଶୁପାଳନ, 
ଗୃହନିର୍ମାଣ ଓ ପ୍ରଶାସନ କିପରି ହେବ ସେ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଭାବନା ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି 
ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ଏହି ଦର୍ଶନର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତାର 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜର ପ୍ରଗତି ଓ ମାନବୀୟ ସୁଖଶାନ୍ତି ପାଇଁ 
ଇଶ୍ଵର, ଆତ୍କା ପରଲୋକ, ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ 
ବୋଲି ବର୍ମା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର | ଏହି 
ଵିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ପରିହାର କରି ସମାଜର ପ୍ରଗତିଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସାମୁହିକ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିହେବ । ଗୋଟିଏ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ସୁଖ 
ଶାନ୍ତିରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚପାରିବ ତଥା ଦୁଃଖକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଭିତରେ 
ଜୀବନ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରୀତିପଦ ହୋଇପାରିବ |! ଏକ ସୁଖ ଓ ପ୍ରୀତିପଦ ଜୀବନ ଯେ ଆମର 
କାମ୍ୟ ଏହା ହିଁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ସମାଜଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ 
କେବଳ ନିଜର ସୁଖର ପରିକଳ୍ଧନା ଅବାସ୍ତବ ଅଟେ | ବରଂ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ତଥା 
ସାମାଜିକ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ଯେ ସମ୍ଭବହେବ ତାହା ଚଟାର୍ବାକ୍‌ 
ଦର୍ଶନର ଅନ୍ତଃସ୍ବର ଥିଲା । ଏହାର ବୈଚାରିକ ଭାବନା ସହ ଏକ ସ୍ଵାର୍ଥମୂଳକ ସୁଖବାଦ 
ଯେ ଅସଂଗତ ଏହା ହିଁ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକଗଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । 


ବସ୍ତୁତଃ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନର ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା କହିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ଯେ ଲୋକାୟତମାନେ ଇହଲୌକିକ-ମାନବବାଦୀ -ଜୀବନ-ଦର୍ଶନର ପୂଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ 
ତଥା ସକଳ ପ୍ରକାରର ପାରଲୌକିକ, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ସନ୍ଧ୍ୟାସବାଦୀ ମାନସିକତାର 
ବିରୋଧୀ ଥଲେ । ଇଶ୍ଵର ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ପରଲୋକ, ପୂଜାପାଠ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା, ବ୍ରତ, ଉପବାସ ଇତ୍ୟାଦିର ଯେ ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ପାଇଁ କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା 
ନାହିଁ ଏହା ସେମାନେ ବିଚାର କରିଥୁଲେ । ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ 
କରିବାରେ ସକଳ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଯେ ଅର୍ଥହୀନ ତାହା ବହୁ ଅତୀତରେ ଲୋକାୟତମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | କୌଣସି କର୍ମର ଭଲ-ମନ୍ଦ ବା ଶୁଭ-ଅଶୁଭର ନିର୍ଣ୍ଣୟ କଲାବେଳେ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୯୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଙଣ୍ମିରବାଦ 


କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ସୁଖଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ସହାୟକ ନା ଏହାର ପରିପନ୍ନୀ 
ଏହା ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ' ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ- ଇହଲୌଜିକ-ସୁଖବାଦ” ବୋଲି 
ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି * ° | 

ବସ୍ତୁତଃ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ୁମୀମାଂସା ଓ ଆଚାରମୀ ମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଏହି ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାର ବିକାଶ କରାଇଛି 
ତା'ରି ଆଧାର ଉପରେ ଏହା କାଳନିକ ତାତ୍ଵିକ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଭିଭିହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ 
କରିଛି । ଇଶ୍ଵର, ଆମ୍ମା ପାରଲୌକିକ ସ୍ଥିତି, ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କ, ବଳି, ପୁଜା ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସମାନ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିଛି ତାହାକୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି । 
ଶୁତିରେ ଉଲ୍ଲେଖଥବା ଏସବୁ ବିଷୟ କେବଳ କଳନା ମାତ୍ର | ବସୁନିଷ୍ଣଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଏସବୁ ଅବିଶ୍ଵାସନୀୟ ବସ୍ତୁ ଅଟେ | ଆମ ସଂସାର, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କଲାପରି 
କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା ଦେବତା ନାହାନ୍ତି । ଆମ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି, ସେ 
ସବୁ କେବଳ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ଭୌତିକ ଅଣୁର ସ୍ଵଭାବରୁ ଜଗତର ବସ୍ତୁସକଳ 
ଆସିଛି । ଏହି ବସ୍ତୁସକଳ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ଵଭାବଦ୍ଵାରୀ ପରିଚାଳିତ । ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମାଜରେ 
ଅଧ୍କତର ସୁଖଶାନ୍ତି ଭିତରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା, କୌଣସି କାଛନିକ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ରିହେବା ନୁହେଁ । 
ଏହାର ଆଚାର ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଏକ ଇହଲୌଜିକ-ମାନବକୈନ୍ଦିକ- 
ସୁଖବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥବା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ଦର୍ଶନାନୁଯାୟୀ ଏହା 
ଅନୁଭବବାଦ, ବସୁବାଦ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ସୁଖବାଦର ସମର୍ଥକ ଅଟେ | ଶବର, ଆତ୍ନା 
ଓ ସମସ୍ତ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ଥିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ହେତୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ 
ଏହି ମତବାଦ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ଦୃଢ଼ ସମର୍ଥକ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 

ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ବସୁବାଦୀ-ଦର୍ଶନ । ଏହା ଅଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ 
ବା ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ଏହି ଦୁଇ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ଦୃଦ୍ ସର୍ବଦା ରହିଛି । 
ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଚେତନାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ, ପରିଣାମତଃ ପାରଲୌଜକିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ | ଅଥଚ ଏକ ବସୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ ! 
ବସ୍ତୁ ବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଜଗତର ବାସ୍ତବତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ ଯାହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଏ ତାହାକୁ ସତ୍ଯ ବୋଲି ନେଇଥାଏ । ଅଧୁକାଂଶ ଭାବବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଜଗତ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ ଓ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଭାବବାଦ ଇଶ୍ଵର, ଆତ୍ନା, ଅମରତ୍ଵ ପରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତା ଓ ସ୍ପିତିକୁ ଅନୁମାନ କରେ । କିନ୍ତୁ ବସୁୁବାଦ ଏସବୁକୁ କାଳ୍ଚନିକ ବୋଲି ନିଏ ଓ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଚାର ସକଳକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଏ । ଭାବବାଦର ନିଷ୍ଠର୍ଷମାନ 
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ନାନ୍ଚିକ ଦର୍ଜଳରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୯୭ 


କାଛନିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ବିଚାରମାନ ଦେଖାଯାଏ । ଭାବବାଦ 
ଭିତରେ ଅନେକ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା ରହିଥାଏ । ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଭିତରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥିବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତସକଳକୁ ଅଲୌକିକ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ବା ଅବୈଧ ଅନୁମାନ 
ଜରିଆରେ ନିଆଯାଏ । କାରଣ ସେସବୂକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ଆଧାର ନ ଥାଏ । 


ତେବେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଅଭିଯୋଗ ଆସିଥାଏ ଯେ, 
ଚେତନାର ବିକାଶ ବସ୍ତୁସତ୍ତାର ସଂଯୋଗରୁ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ଚେତନା ଭୌତିକ-ସତ୍ତାରେ ସଂଗଠିତ ଶରୀର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । ଶରୀରର 
ବିନାଶପରେ ଚେତନା ରହେ ଓ ଅନ୍ୟ ଶରୀରର ଜନ୍ମର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ଚେତନାକୁ 
ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଏ । ତେବେ ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ଚେତନାର ସ୍ପିତି ନେଇ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ବା ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବିଚାର ଭାବବାଦୀମାନେ 
ଦେଇ ନ ଥାଂନ୍ତି । 


ଚେତନାକୁ ଅନାଦି ବା ଅନନ୍ତ କହିଦେବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ଉତ୍ପତ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇଯାଏ 
ନାହିଁ । ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଏକ ତାର୍ତବିକ ବିଚାର ଯାହାର କୌଣସି ତାର୍କିକ ବା ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ 
ସତ୍ତା ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁରେ ଜୀବ ଚେତନାଶୂନ୍ୟ ହେଉଥିବାରୁ ବା ନିଦ୍ରାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ 
ଚେତନା ନଥୁ୍‌ବାରୁ ଶରୀରଠାରୁ ଚେତନା ଯେ ପୂଥକ୍‌, ଏଥୁରେ କେତେକ ଭାବବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସଚେତନ ନଥୁବାରୁ ଭାବବାଦୀ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶରୀରଠାରୁ ଚେତନକୁ ଏକ ପୃଥକ୍‌ ସତ୍ତା ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ । ସୁତରାଂ 
ଶରୀରରୁ ପୃଥକ ହେଉଥ୍‌ବା ଚେତନାକୁ ଶରୀର ସାଦୂଶ୍ୟରେ ଏକ ଅଶରୀର ସତ୍ତା ବୋଲି 
ସେମାନେ ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଆଧାରରେ ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ 
ସମାଲୋଚନା କରିଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକ ମତରେ ଚେତନା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନୁହେଁ ବରଂ 
ଶରୀରର ଏକ ସନ୍ଧୁଳିତ ଅବସ୍ଥାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର । ମୃତ୍ୟୁରେ ଏହି ସନ୍ତୁଳିତ ଅବସ୍ଥା ନଷ୍ଟ 
ହେଉଥୁବାରୁ ଶରୀର ଚେତନାରହିତ ହୋଇଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁଦ୍ଵାରୀ ଶରୀରରୁ ଚେତନା 
ଅଲଗା ହୋଇ ରହୁଥିବାର ଭାବନା ଆଧାରଶୁନ୍ୟ ମନେହୁଏ | ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଚେତନାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବେ ବି ଅନୁଭୂତ ନୁହେଁ, ସୁତରାଂ ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ଶରୀର ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵର 
ଅବତାରଣା ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦେଖାଯାଏ, ଏହା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ସହ ସମତାଳ ମନେହୁଏ | ସମସ୍ତ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ବା ସଚେତନଯୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ମସ୍ତି ଷ୍ଠପ୍ରେରିତ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାର ପରିଣାମମାତ୍ର । ଶରୀରର ଜୈବିକ କ୍ରିୟା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ମାନସିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହା ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ମନେହୁଏ | ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀର 
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୧୯୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ଦନା/ମ ନିରାଶୁରବାଦ 


ମସ୍ତିଷ୍କ ଯେତେ ଉନ୍ନତ, ତା'ର ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସେତେ ଉନ୍ନତ | ତେବେ ମସ୍ତିଷ୍ଟ ଶରୀରର 
ଏକ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ ଅଙ୍ଗ ଓ ଏହାର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଯେ ସମ୍ଭବପର ନୁହଁ 
ଏହି ବିଚାର ବହୂ ବର୍ଷ ତଳେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍‌ବା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁର୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 

ଜ୍ଞାନର ଆଧାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରାଇଥ୍‌ବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରର ନିକଟବର୍ଜୀ ହେବାବେଳେ କଳନା ବା ଶାସ୍ତ୍କୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଉଥିବା 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା ଅଧ୍ଵକ ଭାବବାଦୀ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଅନୁଭୂତି ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ସକଳ ଜ୍ଞାନର କଷଟି ଭାବରେ ନେଉଥିବାରୁ ଏହା ଅଧ୍ବକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ହେବା 
ସହ ଇଶ୍ଵର ପରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଭାବନା ପ୍ରତି ବୀତସ୍ହ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପରିସର ଭିତରେ ଛଶ୍ଵବର ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତତାର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ହିଁ ନାହିଁ । 
“ ରଶ୍ଵର? ଏକ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର ଯାହା ପଶ୍ଚାତ୍୍‌ରେ ନା ଅଛି କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ଆଧାର, ନା ଅଛି ପର୍ଯବେକ୍ଷଣୀୟ ଭିତ । ମୋଟ ଉପରେ ଏକ ସୁସଂହତ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ମତ ଯେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାରଥଲା ଏହା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପଲବ୍‌ଧ ନ ଥୁବା ପୂର୍ବରୁ 
ସୁଚାଯାଇଛି । ଏହାର ବିଚାରର ଝଲକ କେବଳ ଏହାର ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ଲେଖାରୁ 
ଦେଖୁ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ର ବିଚାର ସକଳର ଏକ ଆକଳନ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର 
ଗବେଷକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେହି ମୂଲ୍ୟାୟନ ଭିତରୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, ବାସ୍ତବବାଦୀ, 
ହେତୁବାଦୀ ତଥା ଇହଲୋକବାଦୀ ସୈଛଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାରର ଯେଉଁ ଝଲକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି 
ତାହା ଯେ ଏକ ବିପ୍ଲବାତ୍ଧକ ଓ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଥ୍‌ୁଲା, ତାହା 
ମନେହୁଏ ! 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମସୂଚୀ 
୪.୧ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 
ଏମ୍‌. ହିରିୟାନା ¬ ଆଉଟ୍ଲାଇନ୍‌ସ ଅଫ୍‌ ଇଶ୍ତିଆନ ଫିଲୋସଫି | 
ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ —- ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଭାଗ | 
ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ - ଏ ହିଷ୍ଟି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି - ପ୍ରଥମ ଭାଗ | 
ଏମ୍‌. ମେହେଟା - ଆଉଟ୍ଲାଇନ୍‌ସ ଅଫ୍‌ ଜୈନ ଫିଲୋସଫି । 
୪.୨ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
୧. ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ¬ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ - ପୂ. ୮୧-୮୨ | 
୨. ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ¬ ହିଷ୍ଟି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ - ପୃଷ୍ଠା - ୮୪ | 


ଏ ୫3 ୪ 0 
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ନା୍୍ଚିଳ ଦର୍ଣନଟରେ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ ୧୯୯ 


ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ¬ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୮୩-୮୪ | 

ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ଆଥେଇଜିମ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି....., ପୃଷ୍ଠା ୯୯ | 
ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ତନ — ପୁର୍ବସୁୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୂରଷ୍ଠାଂ୪ ୬୫ | 

ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ପୂର୍ବସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୯୯-୧୦୦ | 


Ca Ca 
< 


ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ତନ  ପୂର୍ବସୁଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠାଂ୪ ୫୬ 1 
ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ପୂର୍ବସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୧୦୩ | 

ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ¬ ପୂର୍ବସୁଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୪୫ ୬-୪ ୫୮; ଅଶବଘୋଷଙ୍କ ମୁଖ୍ଯ 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଛି । 


୪.୩ ଚାର୍ବାକ୍‌ ଦର୍ଶନ 


2 DO 3 


୧. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ଲୋକାୟତ, ପୃଷ୍ଠା ୯ | 

୨. ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ - ଇଣ୍ରିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଭାଗ, ପ୍ରଷ୍ଠାଂ ୨୭୮ | 

୩. ଏସ୍‌. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ¬ ପୂର୍ବସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୨୮୩ । 

୪. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ପୂର୍ବସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୂଷ୍ଠାଂ ୧୨ | 

୫. ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ¬ ଇଣ୍ିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ତୃତୀୟ ଭାଗ, ପୃଷ୍ଠା ୫ ୨୯- ୫୩୧ | 
୬. କେ.କେ. ମିତଲ ¬ ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଥଟ, ପୁଷ୍ଠା -୩୬ | 

୭, ଯଦୁନାଥ ସିହ୍ଧା ¬ ଏ ହିଷ୍ଟି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଫିଲୋସଫି, ପୃଷ୍ଠା ୨୩୪ | 

୮. ଡି.ପି. ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ¬ ଲୋକାୟତ, ପୂଷ୍ଠା୩୩ | 

୯. ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ¬ ଭାରତୀୟ ତଥା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ମେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ପୃଷ୍ଠା- 

୧୫୭ | 

୧୦. ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ¬ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୧୫ ! 


ଵଵ. ଂ. o* 
ବଂ ** ** 
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ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ 


୫.୧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନର ଅବବୋଧରେ ଇଶ୍ଵର 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭଶ୍ଵରବାଦ ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଏହା ପ୍ରଥମ ପରିଛେଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ଅବୈଧତା ଦର୍ଶାଇବା ନେଇ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି |! ବିଶେଷତଃ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଇଶ୍ଵର 
ବିଷୟରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ହୋଇଥାଏ । ଅଧୁକାଂଶ ଧର୍ମ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ 
ଭାବନା ଭାବେ ନେଇ ଅନେକ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ତାର୍ବିକ ବିଚାରକୁ ବିକାଶ କରିଛନ୍ତି | ସେହିପରି 
କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ-ବିଚାର ମଧ୍ୟଦେଇ ଇଶ୍ଵରଧୀରଣା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିହୋଇଛି ! ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଭଶ୍ଵର ଧାରଣାକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଦେବା ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ମତବାଦମାନ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେହିସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ବା ଅବୈଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ନେଇ ନାନା ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି। ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦର୍ଶନର ପରିସରକୁ ମଣ୍ଡନ 
କରିଛି । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେ କେତେ 
ଚର୍ଟ୍ଟା ହୋଇଛି | ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ବର 
ସଂପର୍ଚିତ ଭାବନା ଉଭଭବ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ନାନା ବିଚାର ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇଛି | 
ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ହୋଇଛି ସେସବୁ 
କେତେକ ଧର୍ମର ତାର୍ତିକ ଭିତ୍ତକୁ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର 
ପରିସର ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭିତରେ ରହି 
ପରସ୍ପରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । ଦର୍ଶନ ସମସ୍ତ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବା ଭିତରେ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏହାର ବୈଧତା 
ବା ଜଟିଳତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ | ତେବେ ଦର୍ଶନର ପରିସର, ପରିଭାଷା ଓ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଭାରଚାୟ କର୍ଖନରେ ଛଶ୍ମରବାଦ ୨୦୧ 


ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନେଇ ଏବେ ଯେଉଁ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିଛି ଅତୀତରେ ତାହା ନଥୁଲା | ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରସ୍ବର ସହିତ ଗଭୀରଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥିଲେ | ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରଦେବା ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ଅଭିପ୍ରେତ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ବୌଦ୍ଧିକ 
ବିଚାରଧାରାର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ଓ 
ଏହା ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟାତ୍ସକ ଅନୁଶୀଳନ, ତାର୍ିକ ମାନଦଣ୍ଡ, ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଇତ୍ୟାଦି ଅମୂର୍ଭୀୟ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଫଳତଃ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଦର୍ଶନର 
ପରିସରରେ ଏକଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥଲା, ତାହାର ବିଶ୍ଣେଷଣରୁ ସେସବୂର ଅସାରତା ଅଧୂକରୁ 
ଅଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ! ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ଅବଶ୍ାମ୍ଭାବୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଭାବେ ଉଦ୍‌ଭବ ହେଲା । ଦର୍ଶନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା ¬ ଇଶୃରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମର୍ଥନରେ କିଛି ଯୁକ୍ତିଗତ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଗତ ଆଧାର ରହିଛି କି ? ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ଦିଆଯାଇଥାଏ, ସେସବୁ କାଳକ୍ରମେ ଅବାସ୍ତବ, ଅଯୌଜ୍ତିକ ଓ 
ଅବୈଧ ଭାବେ ଅଧୁବକରୁ ଅଧକ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ପରିଣାମତଃ ଏକ ମତର 
ଅସାରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ନେଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରର ଉଦ୍ରେକ ହେଲା । ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କିପରି ଏକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି ଆମେ ତାହାର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛେ । ଏହି ପରିଛେଦରେ 
ଇଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ପ୍ରମୁଖ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ସକଳ ସେମାନଙ୍କର 
ବିଚାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ସମ୍ୟକ୍‌ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ । କାରଣ ଏସବୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୁଝିବାରେ ଅଧକ ସହାୟକ ହେବା ମନେହୁଏ । 


ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସସକଳ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସୂଷ୍ଚି ହେବା 
ଦେଖାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥଳରେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ହୋଇଥଲା ଓ ସେହି 
ବିକାଶଧାରାରେ ନାନା ପୂଜା, ପାର୍ବଣ ଓ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥଲା । 
ତାର ବହୁ ପରେ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହେଲା | ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ବା ଅନୁସନ୍ଧିସା ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଧାରାରେ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା | ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମାତ୍ର ଅଢ଼େଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଓ 
ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । କିଛି ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ବି ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ ଆସି ବୌଦ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା | ଅତୀତରେ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନପ୍ରବାହରେ ବହୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିକୁ ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପ କରି ଆରାଧନା କରା 
ଯାଉଥୂଲା । ଭୌତିକ ସୁଖସମ୍ପି, ନିରାପଦ ଜୀବନ ତଥୀ ଭୟ, ବିପଦରୁ ତ୍ରାଣ ପାଇଁ 
ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ବହୁ ଦେବଦେବୀ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଜଡ଼ବସ୍ତୁକୁ ପୂଜା 
କରିବାର ଭାବନା ଆସିଥିଲା । ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ସେ ସମୟର ମାନସିକତା ଭିତରେ ଲଶ୍ଵରୀୟ 
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ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା | ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ଭାବରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ଜଳ, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପୁଜା କରିବାର 
ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା |! ବହୁପରେ ଇଶ୍ଵର-ଭାବନାର କ୍ରମବି କାଶଧାରାରେ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତା ଓ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଧାରା 
ଉପରେ ହୋଇଥବା ନୃତାତ୍ବିକ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ବିକାଶ ନେଇ କିଛି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର କେବେ, କିପରି ଓ କାହିଁକି ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ତାର 
କିଛି ମନସ୍ତାତ୍ସିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ତରରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ 
ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କର ବିକାଶଧାରାରେ ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନ ବିଷୟରେ 
ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟଜନିତ ଭୟ, ଅସୁରକ୍ଷିତ ଜୀବନ, ପରସ୍ପର ସହ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ଦୈବୀଶକ୍ତିର ଆରାଧନା ମଣିଷକୁ 
ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗାଇଥବ ! ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଓ କୃତିମାନଙ୍କରେ 
ନାନା କାଳ୍ପନିକ ଦେବଦେବୀ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କଠାରେ ଅଲୌକିକତା ଆରୋପଣ 
କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ନାନା ଆରାଧନା ମନ୍ତ୍ର ରଚିତ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ | 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନାନା କାରଣ ନେଇ ଇଶ୍ବର ଭାବନା ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଦେଇ ବିବର୍ଭିତ 
ହୋଇଛି । ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ନେଇ ନାନା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ କଳ୍ପନା ବିଷୟରେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି । ସେସବୁ କଳ୍ପନା ବା ଅବଧାରଣା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର 
ବିବର୍ଭନ ଭିତରେ ଶବର ପ୍ରତ୍ୟୟ ନେଇ ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ଭାବନା ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ତାହା ହେଲା ( ୧) ମାନବତ୍ଵାରୋପୀ ଅବଧାରଣା ଓ ( ୨ ) ତତ୍୍‌ଵମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା | 


ମାନବତ୍ବାରୋପୀ ଅବଧାରଣାରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଭାବରେ କଛ୍ତନା 
କରାଯାଇଥାଏ ! ଏହି ଧାରଣାନୁଯାୟୀ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତା ରହିଛି । ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏସବୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଶାଶ୍ଵତ-ସତ୍ତା୍‌ ଯେ କାଳାତୀତ । 
କାଳ ବା ସମୟ ଇଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ ଇଶ୍ଵର କାଳର ଅବଧ୍ଵ ଭିତରେ ସୀମିତ ନୂହନ୍ତି | 
ଏହା ସହ ଏହି ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଭାବରେ 
କଳ୍ନା କରାଯାଏ | ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ | ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ସସୀମ, କିନ୍ତୁ 
ଭିଶ୍ଵରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ସୀମାହୀନ ଭାବରେ ବିସ୍ତାରିତ | ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଥବା 
ଇଶ୍ଵର ପ୍ରେମମୟ ଓ କରୁଣାମୟ ! ସେ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ ଓ ସଂହାରକ ମଧ୍ଯ | ଏ 
ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵ ନିଜର ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଏହାଛଡ଼ା ଇଶ୍ଵର ନ୍ୟାୟଶୀଳ 
ଓ ସବୁ ସ୍ତରରେ ସେ ନ୍ୟାୟ ସ୍ଥାପନା ହେବା ଚାହାନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଥବାରୁ ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ ଦୟାଶୀଳତା, ନ୍ଯାୟଶୀଳତା, ଇଚ୍ଛା, ଯତ୍ନ ପ୍ରେମ, ଶକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ସେ ବ୍ୟକ୍ତିସଭ୍ତାର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ପୂଜାଯୋଗ୍ୟ ! ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପାସନା 
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କରିବାଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭୀଷ୍ଟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ସଂସାରରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଲଶୃବରଙ୍କ 
ଇଛା ବିରୁଦ୍ଧରେ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଘାସଟିଏ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ବିନା ଆଜ୍ଞାରେ ହଲି ନ ଥାଏ | 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସବୁକିଛିର ଅଧ୍ବକାରୀ ଓ ସବୁକିଛିର ନିୟନ୍ରକ | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଏକ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ରଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ପ୍ରକାରର ଲ୍ତଶ୍ବର 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ରଖୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଏହିପରି ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରିକଳ୍ପନା 
କରିଥାନ୍ତି | ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଏହିପରି ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି । 
ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ପ୍ରକାର କଳ୍ନାକୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଏକ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଦେବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛି | ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଣରେ 
ଜଗତକୁ ଆମେ ପରିବର୍ଉଭନଶୀଳ ଦେଖୁ | ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି ତାହାର ପରିବର୍ଭନ ହେଉଛି, 
ସୁତରାଂ ଏସବୁ ପରମ ସତ୍ତା ହୋଇନପାରେ । ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସାରେ ନାନା ଛବିଳ 
ଚିନ୍ତା ଓ ସବୁ ସ୍ତରରେ ଏକ ଏକ୍ଯ ସ୍ଥାପନ ଜନିତ ଆକାଂକ୍ଷାରୁ ଅନେକ ତାର୍ଵିକ ଭାବନା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତା ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଭିତରେ 
ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଶୟକୁ ନେଇ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ କରାଯାଏ ଓ ତଥ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆଧାର କରି କୌଣସି ନିୟମ ବା 
ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତାର ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ | ତେବେ ଯାହା ତଥ୍ୟାଧାରିତ ଓ ବାସ୍ତବ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥତ, ବିଜ୍ଞାନରେ ତାହାକୁ ହିଁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା ବା ସଂଶୟ ତଥ୍ଯଭିଭିକ ନୁହେଁ । ଦାର୍ଶନିକ ସଂଶୟର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ ତଥ୍ୟମାନଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନ ଥାଏ | ଦାର୍ଶନିକ ସଂଶୟ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଚିନ୍ତାରୁ ସମଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ବେଳେବେଳେ ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ମୌଳିକ ବିଭ୍ରାଟ ଯୋଗୁଁ ଦାର୍ଶନିକ 
ସମସ୍ୟାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି ବେଳକେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ -ସମୟର ଆରମ୍ଭ 
କେବେ, ବା ଏହାର ସ୍ମିତି ଅଛି କି ନାହିଁ ? କାଳର କାଳ କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ? 
ମନ ଓ ଆତ୍ସା ଅଶରୀର ହୋଇଥବାରୁ ଶରୀର ଭିତରେ ସେମାନେ କେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ଥାନ୍ତି ? 
ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଧ ଏମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ରହୁଥୁବେ ? ଆମ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ'ଣ ଆମ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ? ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ଆମେ ସବୁକିଛିକୁ ଜାଣ ତେବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ମୌଳିକ ସ୍ଵରୂପ ଆମେ କିପରି ଜାଣିବୁ ? ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ଯେପରି ଭାବରେ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରନ୍ତି ସେଗୁଡିକର ସ୍ଵରୂପ କ”ଣ ତାହା ? ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିପର ସଂଖ୍ୟା ଓ ସ୍ଵରୂପ 
ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯିବ, ଜଗତ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ରହିବ ନା ଚାଲିଯିବ ? ଏହିପରି ନାନା 
ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବେଳିତ କରିଥାଏ ଓ ସେମାନେ ନିଜର ବୁଦ୍ଧି, ତର୍କ ଓ 
ଛବିଳ ଚିନ୍ତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନିଜ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଭାବଧାରା 
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୨୦୪ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମାରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାକ 


ସୃଷ୍ଠି କରିଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକ ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧିକ ବା ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତାକୁ ଦେଖାଇ ପୁଣି ଅନ୍ୟ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ନୂତନ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥାନ୍ତି । ଦର୍ଶନରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତ୍ଯୟଗତ 
ଜଟିଳତାରୁ ସୃଷ୍ଷି ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ତାତ୍ତିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଗତ ବିଷୟରେ କିଛି 
ବସୁୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନ ଥାଏ, ବରଂ ଏକ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଢାଞ୍ଚା ବା ଆଧାର ଥାଏ, ଯାହା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବୈଚାରିକ ମୀମାଂସା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ । 


ଲଶ୍ଵର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ନାନା ବିଚାରର ଅବତାରଣା 
ଦର୍ଶନରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ରହିଥିବା 
ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ଦେଖଲଲାପରେ ଏକ ପରମସତ୍ତାର ଭାବନା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଦେଇ ଆସିଥାଏ । ସେହି ପରମସତ୍ତାକୁ ଆମ ପରିବେଶରେ ଥବା ସକଳ ବାସ୍ତବ ବା 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସତ୍ତାର ଆଧାରଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥବା ସକଳ ସତ୍ତାର ନିର୍ାରକ 
ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭାବେ ଏକ ପରମସତ୍ତାର କଳ୍ପନା ଆସେ । ସେହିପରି ଏହି ଭାବନାରୁ ଏହି 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସେ ଯେ, ଯେଉଁ ସତା ପରମ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଆଦିମୂଳସତ୍ତା | ଏକ ଆଦିମୂଳ 
ସତ୍ତା ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ଏକକ-ସତ୍ତା ଯେଉଁଥିରୁ ସକଳ ସସୀମ ସତ୍ତାମାନ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ସେହି ପରମ, ଆଦିମୁଳସତ୍ତା ଇଶ୍ଵର, ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ଓ ଆଧାର | ପୁନଷ୍ଚ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସେ ଯେ ଏକ ପରମ ଓ ଆଦିମୁଳସତ୍ତୀ ସବୁର ସ୍ରଷ୍ଟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ପରମ ଆଦିସତ୍ତା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ଚେତନମୁଳ ସତ୍ତା ଯେ ସଚେତନ ଭାବେ ସବୁକିଛିକୁ ଶୁନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି | ପୁଣି 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରି ତାଙ୍କୁ ସୂଷ୍ଟି ପରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ବ ସହ ସାମିଲ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଇଶ୍ଵର ବ୍ଯତୀତ ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ ନାହିଁ ଓ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସବୁକିଛି ସମାପନ 
କରିଛନ୍ତି । 


ଏହିସବୁ 2 ପ୍ରଶ୍ନକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରାଯାଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ନାନା ପ୍ରମାଣ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି । କାହା ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ହିଁ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ସନ୍ଧିହିତ ହୋଇରହିଛି ! ଇଶ୍ଵରଙ୍ଗଠାରୁ ଅଧକ ମହନୀୟ ସତ୍ତାର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ତେଣୁ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ତା -ସଂପନୃଭାବେ ନେବାକୁ ହିଁ ହେବ ! 
ଏକ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନ ଥବା ସତ୍ତା କେବେହେଲେ ମହନୀୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ¦ ଇଶ୍ବର ଯଦି 
ମହନୀୟ, ତେବେ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ସେହିପରି କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ କ୍ରମରେ ଏକ 
ଆଦିକାରଣର ପରିକଳ୍ନା ଦାର୍ଶନିକମାନେ କରିଛନ୍ତି 1 ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ କାରଣ ରହିଛି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟରୁ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ କ୍ରମର ଏକ 
ଶେଷ ରହିଛି ବୋଲି ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ସେହି ଶେଷ କାରଣ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ମିରବାଦ ଆ 


ହିଁ ଭଶ୍ଵର, ଯେ କି ସବୁର ଆଦିକାରଣ | ପୁନଶ୍ଚ ସାଧାରଣ ଅନୁଭବରେ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ଶଧଙ୍ଖଳା, ନିୟମାନୁବର୍ଭିତା, ଏକରୂପତା ଇତ୍ୟାଦି ଆମେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର କରିଥାଉ | 

ପ୍ରକୃତିର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଯେଉଁ ସୁଘଟିତ ବିନ୍ୟାସ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ଉପଲବ୍‌ଧ ହୁଏ ସେଥୁରୁ ଏହା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ, ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ନିଶ୍ଚୟ କେହି ନିୟାମକ ରହିଛନ୍ତି 
ଯାହାଙ୍କ ନିର୍ଦେଶ ବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିରେ ଏହି ସୁଚିନ୍ତିତ ବିନ୍ୟାସ ରହିଛି । ସେହି 
ନିୟାମକ ଅପରିସୀମ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅଧ୍ବକାରୀ | ଏକଦା ଏହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏତେ ବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ୟ 
ମନେହେଉଥୁଲା ଯେ, ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନିଆଯାଉଥୁଲା । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁକ୍ତିର ନାନା ଉପଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଓ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତିକୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ମନେକରାଯାଉଥିଲା ! 


ଅବଶ୍ୟ ଏସବୁ ଯୁକ୍ତି ସକଳର ବିକାଶ ଯେତେବେଳେ ହୋଇଥଲା, ସେତେବେଳେ 
ଜଗତ ବିଷୟକ ଅବବୋଧ ଅତି ସୀମିତ ଥୁଲା । ମଣିଷର ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଓ ବିଶ୍ବ 
ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଅତି ସଙ୍କୁଚିତ ଥଲା ! କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ କଳ୍ପନା ଓ ଜ୍ଞାନର ପରିସର 
ପୃଥକ୍‌ ହେଲା | ମଣିଷ ମନର ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସା, ଏହି ମହାବିଶ୍ଵ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା, ଏହି 
ବିବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ଆଧାର କ'ଣ ¬ ଇତ୍ୟାଦିର ଉତ୍ତର ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ 
ହୋଇ ଏହାର ସହଜ କଳ୍ପନା ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ଏକଦା କରାଯାଇଥୁଲା ¦ ମଣିଷର ଅନୁଭୁତି 
ଆଧାରରେ ତା'ର କେତେକ ସ୍ଵାଭାବିକ କଳ୍ପନା ଧର୍ମୀୟ ପରିସରରେ ଆସିଥୁଲା ଓ ପରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଯୁକ୍ତି କରିଆରେ ସେସବୁକୁ ସୁଦୃଢ କରାଗଲା । ମଣିଷର ଜନ୍ମ ଯେପରି 
ପିତାମାତାଙ୍କଠାରୁ ହୋଇଛି, ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵ କୌଣସି ଜନ୍ମଦାତାଙ୍କ ଠାରୁ ଆସିଥବ । 
ସେହି ଆଦିସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ମଣିଷ ନାନାଭାବରେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛି । ଏଥୁପାଇଁ ନାନା କଳ୍ଧନାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷ ମନର ସୂଜନଶୀଳତା ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାପାଇଁ ଶଶଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଦେଇ ଯେପରି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି, 
ସେହିପରି ଏକ ବୁଦ୍ଧିଦୀପ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯଦେଇ ଭତଶ୍ଵର-ଚେତନା ମଧ୍ଯ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ 
ହୋଇଛି । ତେବେ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣୀାକୁ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ତଟସ୍ପେଶ୍ବରବାଦ, ସୃଷ୍ଷିସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ଲଶ୍ଵରବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ 
ଆଦି ପରିକଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ମତବାଦ ମଧ୍ୟଦେଇ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । 

ତେବେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବାବେଗରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ପୂଜାଯୋଗ୍ୟ । ସେ ଭଲକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ନୀତି-ନିୟାମକ | ତେବେ 
ଧାର୍ମିକ ମତର ଦାର୍ଶନିକ ମତ ସହ ବିରୋଧ ରହିଥୁବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରିଭାଷାରେ ଜଗତର ପରମତର୍ତଵକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ କିଛି ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅର୍ଥହୀନ ! ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରେ ଛ୍ତଶ୍ଵର ଏକ 
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୨୦୬ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାନ୍ଧରବାଦ 


ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବନା । ଭଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କର ବିଧାନ ଆଧାରରେ ଜୀବନ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ । ତେବେ 
ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ସହ 
ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ 
ଧର୍ମର ବିକାଶ ହେବା ଓ ଧାର୍ମିକ ଚେତନାରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେବାରୁ ଇଶ୍ଵର କଳନା 
ସମାଜରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହିଆସିଛି । ନାନା ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡ, 
ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମଗରନ୍ଛ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଭିତରେ ଏହି ବିଚାର ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଆସିଛି । ସୁତରାଂ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ହେଉ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି । 

ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଭାବନା 
ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ଚାଲିଥୂଲେ ବି ଲଶ୍ଵରବାଦ ଜନଜୀବନକୁ ଅଧକ ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କେବଳ ଏକ ବୌବ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସ୍ତରରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସାମାଜିକ ସ୍ମିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । 
ଭାରତରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ଲୋପପାଇଛି | ତେବେ 
ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଏହିସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପାଇଁ ଯେଉଁ ତାର୍କିକ 
ଭିତ୍ତିଭୂମି ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ତାହା ବେଶ୍‌ ନାନା ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ବାର୍ଉାଁ ବହନ କରୁଥଲା | 
ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବହୁ ଅତୀତରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯେଉଁ ସୁଦ୍ଧଢ଼ ଭିତ୍ତି ପଡ଼ିଥଲା ତାହା ନାନା ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ କାରଣ 
ନେଇ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣି ପାରିଲା ନାହିଁ | ତେବେ ପଞଷ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍ଟାର ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡ଼ନ ଆସିଲା 
ସେଥ୍‌ରୁ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସମଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୌଦ୍ଧିକ ସୋପାନରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ହେତୁବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, ସ୍ଵଭାବବାଦ, ବସୁବାଦ, 
ଅସ୍ତିତଵବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟିହେଲା | ଏସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଡ଼ନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତୁମୂଳ ପରିବର୍ଉନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ଧର୍ମଗତ ଭାବନାସବୁ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଓ 
ନବସଂସ୍କାର ଯୁଗର ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଧର୍ମ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥଲା, କାରଣ ସେହି ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ 
ଓ ଆବିଷ୍କାର ଯୁଗ ଯୁଗର ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଭିଭିହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଲା | ଇହୁଦୀ, 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଣନରେ ଲଶ୍ମରବାଦ $0୭ 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଓ ଇସଲାମ ଧର୍ମସକଳ ସପଷ୍ଟିତତ୍ତ ମଣିଷର ଉତ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ସେସବୁ ଅବାନ୍ତର ମନେହେଲା | ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଯାହାକୁ 
ପବିତ୍ର ବୋଲି ନିଆଯାଉଥୁଲା, ତାହାର କାହାଣୀସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବାସ୍ତବ ଓ 
ଅସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୂୃଥବୀର ଉତ୍ପରିକୁ କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ 
ତଳର ଘଟଣା ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ସହ ମଣିଷର ଉତ୍ପତ୍ତି ସେହିପରି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ 
ବିବର୍ଉନ ଧାରାରେ ଧୀରମନ୍ସର ଗତିରେ ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଥୁବା ଦର୍ଶାଇଲା । ଆଜିର ବିଶୁ- 
ପ୍ରକୃତି କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ଧରି ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଆସିବା ବିଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ଗୃହୀତ 
ହେଲା ! ଏହା ସହିତ ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଆତୃ“ଜଗତ ([୮5ଧ୮୮¢୯! od) ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା 
ସକଳ ଅବାନ୍ତର ବୋଲି ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରୀ ଜଣାପଡ଼ିଲା ! ପୃଥ୍ବୀ ଯେ ବିଶ୍ବର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ନୁହେଁ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚଳମାନ ନୁହେଁ ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତି ଅଚିନ୍ତନୀୟ ଭାବେ ବିଶାଳ ପରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସସବୂକୁ ଓଲଟପାଲଟ କରିଦେଲା | ସେହିପରି ଛ୍ଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରମାଣ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏକଦା ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଉଥୁଲା ସେସବୁର 
ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅବାନ୍ତର ଏହା ଦର୍ଶନ ଦର୍ଶାଇଲା | ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସୀୟ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଦର୍ଶନରେ 
କରାଯାଇ ସେସବୁ କିପରି ନିରର୍ଥକ, ଅବୈଧ ତାହା ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା | ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାଭିଭିକ 
ଯୁକ୍ତି ଯାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃଵକୁ ଲଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟୟରୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥାଏ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି 
ଯାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ କ୍ରମର ଆଦିକାରଣ ଭାବରେ ନେଇଥାଏ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଅନୁଭୂତ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଏକରୂପତାକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵ ପରିଣାମ ସାପେକ୍ଷ 
ଯୁକ୍ତି ((1010g୯al proof) ଦେଖାଯାଏ, ଏସବୁ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ପରିଣାମତଃ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯୁକ୍ତିପ୍ରମାଣ ବହିର୍ଭୂତ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଲା | ପରିଶେଷରେ ଧର୍ମର ଛତ୍ରଛାୟା 
ତଳେ ଯେଉଁ ଅଲୌକିକତାବାଦ, ଅତାହ୍ରିୟବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଇଶ୍ଵର-କୈହ୍ରିକ ଭାବନା ସବୁ 
ରହିଥୂଲା, ସେଗୁଡ଼ିକ କାଳନିକ ଓ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି ଗ୍ଧହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ବସ୍ତୁତଃ 
ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର, ପାରଲୌକିକ ଭାବନା ସକଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରକ୍ଷେତ୍ରରେ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର 
ଅଙ୍ଗ ହେବା ସହ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଭିଜି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ତେବେ 
ଯୁଗ ଯୁଗର ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧର୍ମକୁ ଆଧାରକରି ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ ସମାଜରେ 
ରହିଥୁଲା ତାହା ଅଦ୍ୟାବଧୂ ମଧ୍ୟ ସମାଜରେ କିଛି ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରକରି ରହିଛି । ଧର୍ମର 
ଏତିହ୍ୟପୂର୍ଣ ପରଖ୍ଚରାର ଗୁରୁତ୍ଵ କ୍ରମକ୍ଷୟିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରୁ ହ୍ରାସ ପାଇଟାଲିଛି । 
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90୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଧର୍ମ ପରି ଭଶ୍ଵର-ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇରହିଛି । ତେବେ ଧର୍ମ, 
ଦର୍ଶନ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଯେଉଁ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଥୁଲା 
ତାହା କାଳକ୍ରମେ ଗୁରୁତ୍ଵହୀନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ତୂମୁଳ ପରିବର୍ଉନ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତାହା ଅନେକାଂଶରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଲା । 
କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ, ଯାହା ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସକୁ ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସିଥିବା ମନେହୁଏ । ସପ୍ତଦଶ ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ୟୁରୋପରେ 
ଯେଉଁ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା, ଭାରତରେ ବିଜ୍ଞାନର ସେପରି କିଛି ବିକାଶ 
ଏହି ସମୟରେ ହେଲାନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ମଧ ଦେଇ ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ 
ପରିବର୍ଭନ ୟୁରୋପରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଭାରତରେ ସେପରି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ | ବରଂ ଭାରତରେ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ତାହାର ନୂଆ ନୂଆ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମାତ୍ର କରାଗଲା | 

ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ ମୁକ୍ତଚିନ୍ତନ ଜନିତ ହେତୁବାଦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୌଦ୍ଧିକତାକୁ 
ଶାଣିତ କରିବାରେ ସହାୟକ ମନେହୁଏ । ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ବ୍ୟତୀତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବା 
ହେତୁବାଦ ସୁଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରେ ନାହିଁ | ସମ୍ଭବତଃ ଏହି କାରଣରୁ ଯେଉଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା ସକଳର ବିକାଶ ଅତୀତରେ ହୋଇଥଲା ତାହା ସେପରି ଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତି 
ନେଇପାରିଲା ନାହିଁ । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵରବାଦର ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶାଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ଆସି ପାରିଥିଲା । ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଏହା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । ପୂର୍ବ ପରିଛେଦମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ ଆମେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥିବା ଜଟିଳତାକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେବା | 


୫.୨ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନମାନଙ୍କରେ ଛଶ୍ଵବର 


ସଭ୍ୟତାର ଯେପରି କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି, ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ମଧ୍ଯ ସେପରି କ୍ରମ 
ବିବର୍ଭନ ହୋଇଛି | ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ମଣିଷର ଅବବୋଧ 
ନେଇ ଯେପରି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ଭଶ୍ଵରଂଚେତନା ନେଇ ବୌଵିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ମଧ 
ସେହିପରି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି | ଭଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ଆଜି ଯେଉଁ ଅବଧାରଣା ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ 
ବା ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଆମେ ଦେଖୁଛେ ତାହାର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ସଭ୍ୟତାର 
ପ୍ରାରମ୍ଭକାଳରେ ନିଜର ବା ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ସମ୍ପି, ସୁରକ୍ଷା, ସୁଖ ତଥା ବିପଦ ସମୟରେ 


ସହାୟତା ଦେବାକୁ ସମାଜର କିଛି ବୁଵ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ବଭନ୍ନ ସମୟରେ ନାନା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ 
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ଜାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଖ୍ମରବାଦ ଧି 


ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ବହୁଇଶ୍ଵର ପରିକଳ୍ପନାରୁ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ନାନା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରାଯିବାର ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିଙ୍କଠାରେ 
ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପକରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ହେଉଥଲା । ନିଜର 
ଭୌତିକ ସୁଖସମ୍ପଵ୍ଧି, ସୁରକ୍ଷିତ ଜୀବନ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବାର ବହୁ ମନ୍ତ୍ର ବେଦରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ କଳ୍ପନାକରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପ ଜନିତ ପୂଜା ଆରାଧନା ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥଲା | ସୁତରାଂ ଏହି ସମୟରେ ବହୁଛଶ୍ବରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା ହିଁ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | 

ସେହି ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବହୁଲଶ୍ବରବାଦ ପରିକଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଜଟିଳତାକୁ 
ଅନୁଭବ କରି ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସତ୍ତାର ପରିକଳନା ମଧ୍ଯ ଆସିଥଲା । କେତେ ସମୟରେ 
ବୃହସ୍ପତିଙ୍କୁ ବା ବିଶ୍ଵକର୍ମାଙ୍କୁ ସର୍ବୋଳ୍ଚ ସତ୍ତା ଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ଆବାହନ 
କରାଯାଉଥୁଲା | ସେହିପରି ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାରେ ପ୍ରଜାପତି ବା ବରୁଣଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ସତ୍ତା ଭାବରେ କଳ୍ଚନା କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଭାବେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଉଥୁଲା ! ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସତ୍ତାକୁ ମଧ୍ୟ ନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ବା ସବୁ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଥଲା । ମୋଟ ଉପରେ ବୃହସ୍ପତି, 
ବିଶ୍ଵକର୍ମା, ପ୍ରଜାପତି ଓ ବରୁଣ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ସର୍ବୋଳ୍ଚ ଦେବତାର ମହିମା ଆରୋପ 
କରାଯାଇଥିଲା | ଏହି ଭାବନାରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଅବଧାରଣା ବିକାଶଲାଭ କଲା | କାରଣ 
ସର୍ବୋଳ ସତ୍ତାକୁ ଏକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ଜଟିଳତା 
ଆସିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସର୍ବୋଜ୍ଚ ସତ୍ତୀକୁ ଏକ ବୋଲି ନେବା ପରେ ତାହାଙ୍କୁ ନୈତିକ ଓ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ଗୁଣ ଭୂଷିତ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଏହି 
ଭାବନାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ଯେ ସର୍ବୋଜ୍ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ ଓ ସେହି ଏକ ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ସେହି ଯୁଗରେ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଏହି ମତର ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ, ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଏକ ସର୍ବୋଚ 
ନିୟାମକ ରହିଛନ୍ତି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ସତ୍ତା | ଉପନିଷଦ୍‌ର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଏକେଶ୍ବରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ତତ୍ତ୍ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ସର୍ବୋଜ୍ଟ ସତ୍ତାକୁ “ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରାଗଲା, ଯାହା ପୂର୍ବର ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ । ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ଏକ ଅବୈକ୍ତିକ, ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିରାକାର ସତ୍ତା | ବେଳେବେଳେ ତାଙ୍କୁ 
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୨୧୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଖୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


* ନେତି ନେତି' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ତେବେ ବୈଦିକ ସମୟରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ କଳ୍ପନା ସହିତ ଯେଉଁ ପୁଜା, ଉପଚାର 
ଆଦିର ଭାବନା ଥଲା, ଉପନିଷଦୀୟ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନା ତା'ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ | ଯେଉଁ ସତ୍ତା 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଏ ତାହା ସୀମିତ, ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଓ ପ୍ରାୟତଃ ନଶ୍ବର 
ହୋଇଥାଏ | ଯେହେତୁ ବ୍ରହ୍ମ ଅସୀମ, ନିର୍ଟୁଣ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ, ତାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ କେବଳ 
ମାତ୍ର “ନେତି ନେତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ! ଯେ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ, ମହାନତମ ତାଙ୍କୁ କିପରି ଆମର ଭାଷାରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇପାରିବ ! ତେବେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୁଳ ଓ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା ବୋଲି 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ସବୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ସବୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ସଗୁଣ ଇଶ୍ଵର ଓ ନିର୍ଗୁଣ 
ବ୍ରହ୍ମ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅଟେ | ସଗୁଣ ଭତଶ୍ଵର ଭାବନା ଭିତରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିତଵସଂପନ୍ନ 
ଏକ ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସେ ପୂଜା ବା ଆରାଧନା ଯୋଗ୍ୟ | କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ର ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ 
ଏକ ପରମ ସତ୍ତା ଯାହାଙ୍କର ଗୁଣକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମ୍ଭବନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହା ଏକ 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା । ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ନିର୍ଟୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନାକୁ ନେଇ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦ ଓ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଉପନିଷଦୀୟ ଚେତନାରେ ତିନୋଟି 
ପୃଥକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହେବା ଦେଖାଯାଏ ! ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଯେହେତୁ ବିଭିନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ରଚନା କରିଥୁଲେ, ସେହେତୁ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୂ 
ପୃଥକ୍ଭାବେ ପରିକଳନା କରିଛନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ବା ଆତ୍ସା ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର 
ସତ୍ତା ! ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ପରମସତ୍ତା ରହିଛି ତାହା ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
ସବୁକିଛି ଅବାସ୍ତବ ବା ଅଳୀକ |! ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵ ହେଉଛି ଅଭିନ୍ନ । 
ବିଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଏହା ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଜଗତ ଭିତରେ ଏକ ଅଭିନ୍ନ ବା ତାଦାତ୍ର୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିକଳନା କରିଛି । ତୃତୀୟ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତର ନିର୍ମାତା ଭଶ୍ଵରଭାବେ 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ! ଏ ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାହାର ଏକ ନିର୍ମାତାଙ୍କ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି । ସେହି ନିର୍ମାତା ଓ ନିୟନ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର | ଏହିସବୁ 
ବିଚାରଧାରାର ଏହା ଥଲା ଆରମ୍ଭକାଳ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ସୂଚନା ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ଧ 
ଭଶ୍ଵର ଆଦି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ତାତ୍ତିକ ଅବବୋଧର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ସେଥରୁ ବିଭିନ୍ନ ବିଚାରଧାରାକୁ ନିଜସ୍ଵ ଧାରାରେ 
ବିକଶିତ କରାଇଛନ୍ତି | ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗର ଧାରଣା ସକଳକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ପରବର୍ଭାୀ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ମରବାଦ ୨୧୧ 


ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ନାନା ଦିଗରେ ବିକଶିତ କରାଇବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ତାତ୍ବିକ ମତବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହନବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦ, ଭଶ୍ଵରବାଦ 
ବିଚାର ସକଳ ଏହାର ପରିଣାମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର ଲଶ୍ଵରବୀଦ ପରିକଳ୍ପନା ଅନେକାଂଶରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ଯଦିବା ଅଧ୍ବକାଂଶ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅଧକ ସମର୍ଥକ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ, ତେବେ କେତେକ ଦର୍ଶନରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଚାର ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୂଲା । ଯେଉଁ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ଦର୍ଶନ ସକଳ 
ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନାକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେସବୁର ଆଲୋଚନା ଓ ସେସବୁର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ | ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଯେଉଁ 
ସିଷ୍ଟମ୍‌ ସକଳ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି ସେସବୂର ସମ୍ୟକ୍‌ 
ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ | 


୫.୩ ଯୋଗଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ଥିକ ପରଂପରାରେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ । 
ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରବର୍ଭକଭାବେ ନିଆଯାଏ । ତେବେ ଯୋଗ ଶବ୍ଦ 
ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ରଗ୍ବେଦଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ପାଣିନି ବ୍ୟାକରଣ, ଭଗବଦ୍ଗୀତା, କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ଓ 
ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଏହି ଶବ୍ଦ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଓ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯବହୁତ 
ହୋଇଥାଏ । ସଂଯୁକ୍ତ କରିବା, ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା, ଅପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା, ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ସାଧନା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ନାନାବିଧ ଅର୍ଥରେ ଯୋଗ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | 
ସେହିପରି ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସାଧନାରେ ମନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବକୁ ଯୋଗଭାବରେ 
ନେଇ ହଠଯୋଗର ପ୍ରଚଳନ କରିଥିଲେ | ସେମାନେ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ଲକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ 
ଯୋଗକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଜଣାଯାଏ । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ମନ୍ତ୍ରଯୋଗ, ଲୟଯୋଗ, 
ହଠଯୋଗ ଓ ରାଜଯୋଗ ଭାବନାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ! ଗୀତାରେ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦିଗରେ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ସାଧନ ଭାବରେ ନେଇ ଏସବୁକୁ ଯୋଗ କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲକ୍ଷରେ ଯୋଗକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ପରଅରାଟି ଯୋଗ 
ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ଉ୍ବ ହୋଇଥଲା ତାହାର ପ୍ରବର୍ଭକ ଭାବେ 
ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କୁ ନିଆଯାଇଥାଏ । ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂପ୍ପକ୍ତ, 
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୨୧୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମିରବାକ ବନାମ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ 


କାରଣ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାକୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ବିବର୍ଭନବାଦକୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ |! ମୋଟ ଉପରେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରମୁଖ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କୁ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନକୁ 
କେତେକ ସେଶ୍ବର ସାଂଖ୍ୟ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥା'ନ୍ତି ! 


ତେବେ ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, 
ଯାହାକି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ ପତଞ୍ଜଳି ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଉକ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ ବି ସେ ପ୍ରାୟତଃ ଏହି ବିଚାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ନୁହନ୍ତି । ବରଂ ତାଙ୍କ 
ସମୟରେ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଯେଉଁସବୁ ଭାବଧାରା ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିଲା, ସେସବୁକୁ 
ସୁସଂଗତ ଭାବେ ସଂକଳିତ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଦାସଗୁସ୍ତ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଦାସଗୁପ୍ତଙ୍କ ମତରେ ପତଞ୍ଜଳିଙ୍କର ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ରଗୁଡିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମୌଳିକତା ପରିବର୍ଭେ ଏକ ତର୍କ ସଂଗତ ଓ ଅତ୍୍୍ୟୁକୃଷ୍ଟ ସଂକଳନର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଦାସଗୁପ୍ତଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ | ତାଙ୍କ 
ମତାନୁସାରେ — “Patanjali was not the founder of the Yoga, but an editor. 
Analytic study of the sutras also brings the conviction that the sutras 
do not show any original attempt, but a masterly and systematic 
compilation which was also supplemented by fitting contributions. 
× × × The materials were already in existence and that Patanjali only 
systematized them.” 

ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସେପରି କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ନାହିଁ । 
ଏହା କେବଳ ସାଂଖ୍ୟର ଦ୍ବୈତବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ! ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ ଦୁଇଟି ପରମ ତର୍ତଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ସେହି ଭାବନାକୁ 
ଯୋଗଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | ସୁତରାଂ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଛ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ପଷ୍ଟ ନୁହନ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତି ବା ପୁରୁଷର ମଧ୍ଯ 
ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହନ୍ତି । ସାଂଖ୍ଯ ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇଟି ତତ୍ତ ଥବାବେଳେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଏହା ସହିତ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ଏକ ତୃତୀୟ ସତ୍ତା ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ୍ଶ୍ଵରଙ୍କର ସେପରି କୌଣସି ମହତ୍ତପୂର୍ଣଣ ଭୂମିକା ନାହିଁ । 

ସେହିପରି ଯଦି ବି ମୁକ୍ତି ବା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଏହି ଦର୍ଶନରେ 
କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ମୁକ୍ତି ବା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥ ଆତ୍ସା ସ୍ଵରୂପରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରିବା, ଇଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତହେବା ନୁହେଁ | କୈବଲ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଏକ ଦୁଃଖ- 
ରହିତ ସ୍ପିତି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତ୍ସା ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ନିଜକୁ ଅବିଦ୍ୟାମୁକ୍ତ କରିଥାଏ । 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଙ୍ମରବାଦ ୨୧୯୩ 


ଅବିଦ୍ୟାମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଆଠଟି ମାର୍ଗର ପରିକଳନ୍ଥନା କରାଯାଇଛି ଓ ଶେଷ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ସମାଧ୍ବ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି । ସମାଧୂ ଅବସ୍ଥାରେ ଆତ୍ସା ବିଭିନ୍ନ ଅଲୌକିକ 
ବିଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଯୋଗସାଧନାଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତି ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ବୋଲି କଳ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । ଅଣୁଭଳି କ୍ଷୁଦ୍ର ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ହାଲୁକା 
ହୋଇ ଉଡ଼ିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଯାହା ଇଛ୍ଛା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ପ୍ରାଣୀକୁ ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ସକଳ 
ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ସିଵିଗୁଡ଼ିକ 
ଯୋଗବଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଏଥୁରେ ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇଛି | ତେବେ ଏହି 
ସିବିପ୍ରାପ୍ତି ବ୍ଯକ୍ରିକୁ ଲୋଭ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଆଶଙ୍କା ଏଥରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଛି |! ଫଳରେ ଏହାଦ୍ଵାରା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । କୈବଲ୍ୟ 
ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥ ନିଜର ସକଳ ଅବିଦ୍ୟାକୁ ନ ଦୂର କରି ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପରେ ହିଁ ଅବସ୍ଥାନ କରିବା । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରି ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବା ବା 
ଆତ୍ସସାକ୍ଷାତକାର କରିବା | ସୁତରାଂ ଜଗତକୁ ସମଷ୍ଟି କରିବାରେ, ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ବା 
ଜୀବନର ମହଉ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କିଛି ଭୂମିକା ଦେଇନାହିଁ । 
ବରଂ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଚମଳ୍କାରିତା ହାସଲ ପାଇଁ ଓ ଆତ୍ସସିବି ପାଇଁ ଯୋଗର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ସେହି ସମୟରେ ଯୋଗର ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣାକୁ ନେଇ ପତଞ୍ଜଳି ଏହାକୁ 
ସୁସଂଗତ ଭାବେ ମାନସିକ ବିକାଶ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | ଅନେକ 
ରହସ୍ୟମୟ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଏହା ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ନେଇ ଏହି 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ସେପରି କିଛି ମହର୍ତ ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ । ତତ୍ତ, ଜ୍ଞାନ ଆଚାର ଇତ୍ୟାଦି ମୌଳିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ଦର୍ଶନ କେବଳ ସାଂଖ୍ୟ ବିଚାରକୁ ନେଇ ସେଥ୍‌ରେ କେତେକ 
ଆନୁଷଙ୍ଗିକ କ୍ରିୟାକୁ ଏକ ଲକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛି । 

ତେବେ ପ୍ରଶ୍ଧ ହେଉଛି, ଯୋଗଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣକରି ସାଂଖ୍ୟ ପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କାହିଁକି ସ୍ଵୀକାର କରିନାହିଁ ? ଏଠାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହା କାହିଁକି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ଦେଇଛି ? ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଜଟିଳତା ରହିଛି ଓ ଯେଉଁଠି ଜଟିଳତା 
ରହିଛି ସେଠାରେ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସନ୍ଧିହିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଆସିଛି । ସାଂଖ୍ୟର 
ଉକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିର ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଥାଏ । 
ପୁରୁଷର ସଂଯୋଗ ହେତୁ ପ୍ରକୃତିର ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଉନ ହୋଇ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ଜଡ, ଭୋଗ୍ୟା ଓ ସକ୍ରିୟ ଅଥଚ ପୁରୁଷ ଚେତନ, ଭୋକ୍ତା ଓ 
ନିଷ୍ପିୟ ! ସାଂଖ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ବିରୋଧୀ ତ୍ତ ତେବେ ଏହି 
ଦୁଇ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ସାଂଖ୍ୟ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ପ୍ରଭାବରୁ ସଂଯୋଗ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୨୧୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଛମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣଧରବାଜ 


ସ୍କାପନ ହୁଏ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ । ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇ ସେଥୁରୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିଣାମ ଆସିଥାଏ । ଏହି ଧାରାରେ 
ସକଳ ବସ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟର ଏହି ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଏକ ଯାନ୍ତିକ ପରିଣତି ଭାବେ ଆସିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏକ ସଚେତନ ଇଶ୍ଵର 
ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି, ଯଦ୍ଵାରା ବିବର୍ଉନ ଧାରାରେ ଶୂଙ୍ଖଳା ରହିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରୁ ସବୁକିଛି 
ବିବର୍ଭିତ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥିବା ସକଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଯୋଗୁଁ ଦୂର ହୋଇଯାଇ 
ବିବର୍ଭନ ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ସହ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିର 
ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଓ ପରେ ଏହା ଏକ ସୁସଂଗତ ଓ ଏକ ଶ୍ୁଞ୍ଖଳାର 
ଧାରାରେ ବିବର୍ଭିତ ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ଆସିଥାଏ | ସେହିପରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରୁଷ ତାହାର କର୍ମର ସମୁଚିତ ଫଳଲାଭ କରିବାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଭୂମିକା 
ଥାଏ, କାରଣ କର୍ଭାକୁ କର୍ମର ଫଳ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? ଯାହାକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ 
ପରିଣାମ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି,ଯୋଗ ସେଠାରେ ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ବିବର୍ଉନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅବତାରଣା କରିଛି । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଲଶ୍ବର ପୁରୁଷ ବା ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁଥୁରୁ 
ସବୁ କିଛି ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ! କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ନିଶ୍ଚଳ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ଓ ବିବର୍ଉନ ଏକ ସୁସଂଗତ ଧାରାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନଆସିବା ପାଇଁ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ 
ମଧ୍ଯରେ ଏତିକି ବୈଚାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଯେ ସାଂଖ୍ୟ କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର 
ନ କରି ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵଭାବରେ ନେଇ ସବୁକିଛିକୁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଧାରାରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି ଅଅଚ ଯୋଗ ଏକ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି | ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵର ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ ହେଉଛି ଶଶ୍ବରବାଦୀ ସାଂଖ୍ୟ | 


ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ବ୍ୟତୀତ ଇଶବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ସର୍ବୋଜ୍ଚ ସତ୍ତା ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛି | ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ପୁରୁଷ-ବିଶେଷ' | ପୁରୁଷର ଆତ୍ନା ମୁକ୍ତ ପୂର୍ବରୁ 
ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ଥାଏ, କିନୁ ଭଶ୍ଵର ସଦାମୁକ୍ତ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି ! ପୁରୁଷ ପାପ- 
ପୁଣ୍ୟ, କର୍ମ, କର୍ମଫଳ, ରାଗ, ଦ୍ଵେଷ, କାମନା ଇତ୍ୟାଦିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ | 
ଭିଶ୍ଵର କିନ୍ତୁ ଏସବୁରୁ ମୁକ୍ତ । ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ସର୍ବଶକ୍ରିମାନ୍‌ ତଥା ଦୟାଳୁ । ପୁନଶ୍ଚ 
ଭିଶ୍ଵରଭକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଇଶ୍ବରଭଚ୍ତି ଅର୍ଥ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଶରଣାଗତ ହେବା, ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା କରିବା ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମର୍ପଣ କରିବା | 
ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ଉତପାସନା ବା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରଣିଧାନଦ୍ଵାରା ଯୋଗମାର୍ଗରେ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଣଳରେ ଛଶ୍ମରକାଦ ସା ଙ 


ଆସୁଥ୍‌ବା ସକଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅକ୍ଲେଶରେ ଦୂର ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ 
ଭଶ୍ଵରଂ-ପ୍ରାପ୍ତି ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରଣିଧାନଦ୍ଵାରା ସମାଧ୍‌ଵସିବି 
ଅନାୟାସରେ ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଯୋଗ ବିଚାର କରିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦିଗରେ ଛଶ୍ଵବର-ଭକ୍ତି ଏକ ସାଧନମାତ୍ର । ସୁତରାଂ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ତା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ବିଶ୍ବ-ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବାରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କିମ୍ଭା ସମାଧୂ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ଦୂର କରିବାରେ ଇଶ୍ଵର ଯାହା ସାହାଯ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଜଗତ ସହିତ 
ସଂପର୍କ ଏକ ବାହ୍ୟ-ସଂପର୍କ ଅଟେ | ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସା ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିବା ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ସାହାଯ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ସା ସହ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ ବାହ୍ଯକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ | ଇଶ୍ଵର ନା ପ୍ରକୃତିକ, ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ନା ସେମାନଙ୍କୁ 
ସଂରକ୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି | କେବଳ ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷର ବନ୍ଧନ ଆସୁଛି, ସେହି ଅବିଦ୍ୟାକୁ 
ପୁରୁଷ ନିଜ ପ୍ରୟାସରେ ମଧ୍ଯ ଦୂର କରି ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିପାରିବ |! ତେବେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସହାୟତା 
ନେଲେ ଏହା ସହଜସାଧ୍ୟ ହେବ | ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଭ୍ତଶ୍ବର ପ୍ରାପ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ନୁହେଁ ବା ଭଶ୍ଵର ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି 

ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା ଏକ ମାନବତ୍ବାରୋପୀ ଅବଧାରଣା ! ଏଠାରେ 
ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ଆରୋପ କରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟିର ନିମିତ୍ତ କାରଣର ଭୂମିକା 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଧାରଣା ଯେ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ତାହା 
କୁହାଯାଇପାରେ । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କିମ୍ବା ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ଇଶ୍ଵର 
ଏକ ସହାୟକ ବାହ୍ୟ ସତ୍ତା ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତି ଗୌଣ 
ହୋଇଯାଇଛି । ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାନନିକ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 

ଯୋଗଦର୍ଶନ ଯଦିବା ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅବଧାରଣାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ତଥାପି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଏହା କେତେକ ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ 
କରିଛି । ସେହି ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହ ସେସବୁର କାଛ୍ନନିକ ଭିତ୍ତିକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 

ଯୋଗଦର୍ଶନ ବିଶ୍ଵସର୍ଜନାର ମୂଳତତ୍ତ୍ର ଭାବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦେଇଛେ ! ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଏହି ଭାବନା ଯୋଗ 
ଦାର୍ଶନିକ ପାଇଁ ଏକ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପ୍ରକୃତି ସହ ପୁରୁଷର ସଂଯୋଗ ନ ହେଲେ 
ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ବିଚାର କରାଯାଇଛି ! ତେବେ 
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୨୧୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ପୁରୁଷ ସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ପିୟ ଓ ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼, ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ ପରସ୍ମର ବିରୋଧୀ । 
ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ପାଇଁ ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଯେଉଁ 
ଶକ୍ତି ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ କରାଇ ସୃଷ୍ଟି-ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିୟୋଗ ଘଟାଇ ପ୍ରଳୟ ସମଷ୍ଟି କରାଉଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର, 
କାରଣ କୌଣସି ସାଂସାରିକ ଜୀବ ଏହା କରିପାରିବ ନାହିଁ । 

ଏହି ଯୁକ୍ତି ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ବଳ ମନେହୁଏ | ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏକ 
ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନକାରୀ ଭାବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କେବଳ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି, ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଯଦି ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଶାଶ୍ଵୃତ ସତ୍ତା ଭାବରେ ରହିଛନ୍ତି ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସ୍ଵତଃ-ସଂପର୍କ ରହିପାରେ କିମ୍ବା ଯଦିବି ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, ସେହି ବାହ୍ୟ 
ଶକ୍ତି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ଏହା କିପରି କୃହାଯାଇପାରିବ ? ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୁଷ ଓ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ପଷ୍ଚିର ମୁଳତତ୍ତ୍ଵ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଏହା ମଧ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ଯେ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ରିଦ୍ଵାରା ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ସଭା ଯେ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ଦୟାଳୁ ଏପରି କହିବା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ କ'ଣ ଆଧାର ଅଛି ? ସାଂଖ୍ୟ ପୁରୁଷ-ପ୍ରକୃତିର 
ସଂଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ‘ଅଚେତନଂ-ପ୍ରୟୋଜନ!' ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରି ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । ଯୋଗ ଏହି ଭାବନାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅନୁମାନ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଆଣି ଏହା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ତେବେ ସାଂଖ୍ୟମତ ହେଉ ବା ଯୋଗମତ ହେଉ 
ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ କାଳ୍ଧନିକ ତତ୍ତ, ଏହା 
କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ 

ଯୋଗଦର୍ଶନର ଦ୍ଵିତୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ଆମେ ମାତ୍ରାର ଭେଦ 
ଦେଖୁଥାଉ |! ସାନ-ବଡ଼, ଅଛ-ବହୁତ, ଉଚ୍ଚଚନିମ୍ନ ଇତ୍ଯାଦି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଦେଖୁଥାଉ | ଆକାଶର ପରିମାଣ ବୃହତ୍‌ ହେବାବେଳେ ପରମାଣୁର ପରିମାଣ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର 
ମନେହୁଏ । ଏକ ସମୁଦ୍ରର ଆକୃତି ଅତି ବିରାଟ ହେବାବେଳେ ଏକ ପୁଷ୍ଠରିଣୀର ଆକାର 
କ୍ଷୁଦ୍ର ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଶକ୍ତି ବହୁତ ଥିବାବେଳେ କେତେକଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏହା ଅତିଅଛ୍ନ ଥବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ | ସୁତରାଂ ଏଥିରୁ ଏହା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଏପରି କିଛି ସଭା ନିଶ୍ଚୟ ଥିବ ଯାହାର ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ଓ ଗୁଣ ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ହୋଇଥୁବ । ଜ୍ଞାନର ମାତ୍ରା କ୍ରମବର୍ଦିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ଅଧକ ହୋଇ ଯିଏ ସର୍ବଜ୍ଞାତାର ଗୁଣ 
ବହନ କରିଥ୍‌ବ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର । ସେହିପରି ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବା ଶକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ, ଯାହାଙ୍କଠାରେ ସଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବା ଶକ୍ତି ସର୍ବାଧଵକ ମାତ୍ରାରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର | 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଡନରେ ଲଶ୍ମରବାଜ ୨୧୭ 


ଏହି ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ କାଳ୍ପନିକ ଓ ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ ! ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବଧ ଅନୁଭୁତି ଭିତରେ 
କ୍ଷୁଦ୍ବଡ଼, ଉଚ୍ଟ ଉଚ୍ଚତର ବସ୍ତୁ ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ ଦେଖୁଥାଉ । ଏହାକୁ ଆଧାର କରି 
ଉଚ୍ଟ, ଉଚ୍ଚତର ଓ ଉଚ୍ଚଚମ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ଅନୁଭୂତି ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଥିର କରିଥାଉ | ତେବେ 
ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଶକ୍ତି ବା ସର୍ବଜ୍ଞର ଭାବନାରୁ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । କଳ୍ପନାକୁ ଆମେ ପ୍ରସାର କରିପାରୁ କିନ୍ତୁ ପ୍ରସାରିତ କଳ୍ପଧନାରୁ ଏକ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ହୋଇପାରିବ କି ? ଗୋଟିଏ ଫୁଲ ଅନ୍ୟ ଏକ ଫୁଲଠାରୁ ସୁନ୍ଦରତର 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଏକ ସୁନ୍ଦରତମ ଫୁଲର କଳ୍ପନା ଆମ ମନକୁ ଆସିପାରେ, ଏହାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏକ ସୁନ୍ଦରତମ ଫୁଲ ମଧ୍ଯ କେଉଁଠି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହିଛି । 
ତେବେ ଯୁକ୍ତିର ବିପରୀତ ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏକ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ଆସିବ । 
ଆମ ସମାଜରେ କେତେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି ଓ ଏଥିରେ ମଧ୍ଯ ମାତ୍ରାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ | କ ଠାରୁ ଖ ର ଦୁଃଖ ଅଧକ ହୋଇପାରେ ଓ ଖ ଅପେକ୍ଷା ଗଁ ଦୁଃଖତର 
ସମିତିରେ ରହିପାରେ । ତେବେ ଏଥରୁ ଯଦି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ ଏକ ଦୁଃଖତମ ସ୍ପିତି 
ରହିଛି ଓ ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଜଣଙ୍କର ଅସ୍ିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ତେବେ ତାହା ଏକ ଅବାନ୍ତର 
ଯୁକ୍ତି ହେବ । ଆମେ ଆମର କଳ୍ପନାକୁ ବିସ୍ତାର କରିପାରୁ କିନ୍ତୁ କଛନାର ବିସ୍ତାର କରି 
(€×{rapolation) ଏକ ଅସଛ୍ଥିତ୍ଵର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ । 


ଯୋଗଦର୍ଶନର ତୃତୀୟ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଷୟରେ କେତେକ ଶ୍ରତି- 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି | ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌ ପରି ଗୁନ୍ଧୁମାନଙ୍କରେ 
ରହିଛି ତାହା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ମନେହୁଏ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ମୁଖ୍ୟତଃ “ ଶବ୍ଦଂପ୍ରମାଣ” ଆଧାରରେ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଯାହା ଶାସ୍ତାନୁମୋଦିତ ଓ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଶ୍ରତି-ପ୍ରମାଣ ରହିଛି ତାହା 
ଅକାଟ୍ୟ ! ସୁତରାଂ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅବିବାଦୀୟ । 

ଏହି ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ମନେହୁଏ | କୌଣସି ବିଷୟରେ 
ଶାସ୍ତରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି, ତେଣୁ ତାହା ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଏହା କହିବା ଅଯୌକ୍ତିକ । 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟର ସତ୍ୟତା ତାହାର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭିତ୍ତି ବା ଅନୁଭୁତିଦ୍ଵାରୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ସ୍ବାଧୀନ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ ନେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । କାରଣ ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି ତାହା ଅନ୍ୟ ମାନଦସଶ୍ଡରୁ ଯଦି ସ୍ବୀକୃତ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ତାହାକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? ସେପରି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଅପ୍ତଦ୍ଵାହୀ ତର୍କଦୋଷ ସପଷ୍ଟିହେବ | 
ଭିଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ବେଦରେ ଉଲ୍ଲେଖଅଛି, ତେଣୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି-କ ହିବାଦ୍ବାରା 
ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁ | ତେବେ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଯେ ଯଦି 
ଯୋଗ ଶବ୍ଦ - ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଇଛତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, ତେବେ ଏହା ଅନ୍ୟ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୨୧୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାହ୍ଧରବାଦ 


ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ କାହିଁକି ପ୍ରୟାସ କରିଛି ! ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗ ଦର୍ଶନଦ୍ଵାରୀ ପ୍ରଦତ୍ତ ଏହି ପ୍ରମାଣ 
ସକଳ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ଯେ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ ଏହା ମନେହୁଏ । 


୫.୪ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 


ତୃତୀୟ ପରିଚେଦରେ “ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ” ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ | ସେଠାରେ ଆମେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ର 
ପ୍ରଣେତା ଗୌତମ ତାଙ୍କର ମୁଳ ରଚନାରେ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରି ନାହାନ୍ତି 
ଓ ଏପରିକି ତାଙ୍କର ରଚନାରେ ୍ତଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା ନେଇ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିନାହାନ୍ତି । ସେହିପରି ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା କଣାଦ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ମୂଳ ରଚନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି ! କିନ୍ତୁ ପରବର୍ା 
ଯୁଗରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ଯକାରମାନେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଦଵୟ ସହ ସଂଶ୍ନିଷ୍ଠ 
କରାଇଛନ୍ତି | ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସମସ୍ଯାକୁ ଆଧାରକରି 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଭତଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ଏହି ଦର୍ଶନମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵର 
ଭାବନା ଗୋଟିଏ ଦର୍ଶନ ସହ ସଂଯୋଜିତ ହେବା ପରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ପ୍ରମାଣ 
ବିଷୟରେ ନାନା ଅନୁମାନଗତ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି । ନ୍ୟାୟର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ଯକାର 
ଯଥା - ଉଦୟନ ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧ ' କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ରେ, ବାସ୍ୟାୟନ ତାଙ୍କର ଲିଖୂତ ପୁସ୍ତକ 
'ନ୍ୟାୟଭାଷ୍ୟଂରେ, ଉଦ୍ୟୋତକର ତାଙ୍କର ରଚନା ˆ ନ୍ୟାୟବର୍ତିକା'ରେ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ପ୍ରଶସ୍ତପାଦ ତାଙ୍କର କୃତି “ପଦାର୍ଥ ଧର୍ମ ସଂଗ୍ରହ” ଇତ୍ୟାଦିରେ ଇଶ୍ଵର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି | ସେମାନେ ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ଉତ୍ସ 
ସହ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂଯୋଜିତ କରିଛନ୍ତି ଓ କାଳକ୍ରମେ ସେହି ଦର୍ଶନ ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ଭାବେ ପରିଗଣିତ ହୋଇଛି | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହା କେତେ ଦୂର 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି, ତାହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ର ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ଆମେ କରିବା | 


ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ଛ୍ତଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ଓ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର 
ମାନଙ୍କର ଇଶ୍ଵର ଅବଧାରଣା ଭିତରେ ସେପରି କିଛି ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହି, କେବଳ 
ସେମାନେ ଯୋଗର ପ୍ରମାଣ ସହ କିଛି ଅଧ୍ୂକ ପ୍ରମାଣର ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଂସତ୍ତୀ' ଭାବରେ ଗହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଇଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵସଂପନ୍ନ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ସତ୍ତାଃ ଯେ ସ୍ଵଚୂପତଃ ସର୍ବଞ୍ଧ, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ଶାଶ୍ବତ ଓ କରୁଣାମୟ | ଛତଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଇଚ୍ଛା, କାମନା, ଯତ୍ନ ଇତ୍ଯାଦି 
ଗୁଣ ମଧ୍ଧ ବିଦ୍ୟମାନ | ତେବେ ସେ ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ବିବର୍ଜିତ । 
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ତେବେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯିବା 
ସହ ଆହୁରି ଅନେକ କଥାକୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି | ପରମାଣୁ, ଦେଶ, 
କାଳ, ଆକାଶ, ମନ ଓ ଆତ୍ନା ଏ ସମସ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ନିତ୍ୟ-ସତ୍ତ, କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଲଶ୍ବର 
ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି । ଏ ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ପୂର୍ବରୁ ଥଲେ ଓ ସୂଷ୍ଟିର ଧ୍ବଂସ ପରେ (ପ୍ରଳୟ 
ପରେ = ପ୍ରଳୟ ଭାବନାନୂଯାୟୀ ଜଗତ ଧ୍ଵଂସ ମାତ୍ର ହେବ) ମଧ୍ଯ ରହିବେ । ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ଭାବନାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଂଶ ହେଉଛି ପରମାଣୁ ଯାହା ଏକ 
ସୃଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁର ଧ୍ଵଂସ ଅର୍ଥ ଏହାର ଅବୟବର ବିଭାଜନ । ପରମାଣୁର 
ଯେହେତୁ ଅବୟବ ନାହିଁ ଏହା ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ସେ ହେତୁ ନିତ୍ୟ । ଆକାଶ ଅଂଶବିହୀନ, 
ସୁତରାଂ ନିତ୍ୟ । ଦେଶ ଓ କାଳ ଆକାଶ ପରି ଅବୟବବିହୀନ, ତେଣୁ ନିତ୍ୟ | ମନ ଓ 
ଆତ୍କା ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ । ମନ ଏକ ଅନ୍ତରିନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଆତ୍ମା ଚେତନାର ଆଧାର | ତେବେ ଏ 
ସକଳ ସତ୍ତା ଯଦି ନିତ୍ୟ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସୀମିତତାକୁ 
ଦର୍ଶାଉ ନାହିଁ କି ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ସେସବୁ ଯଦି ସହଂନିତ୍ୟ (୯୦-6୮୩!), ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ମହନୀୟତା ବା ସର୍ବଜ୍ଞତା କିପରି ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ? ସେସବୁ 
ଯଦି ଲଶୃଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ନୁହନ୍ତିୟ ସେସବୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସ୍ଵରୂପକୁ ସଙ୍କୁଚିତ 
କରୁ ନାହିଁକି ? 

ତେବେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଭାବେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଅଣୁ ଓ ଆତ୍କାମାନେ ନିତ୍ୟ ଓ ଚିରନ୍ତନ | 
ଅଣୁମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ ଇ୍ତଶ୍ଵର ଜଗତ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ ପରମାଣୁ ସକଳ 
ଜଡ଼, ସେମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ କରିବାରେ ଜଣେ ସଚେତନ କରଉାଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ଓ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର । ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ମୌଳିକ ତୁଟିକୁ ଆମେ 
ଦର୍ଶାଇଛେ । 

ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଭତଶୃବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଯୁକ୍ତି 
ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଜନିତ ଯୁକ୍ତି । ଜଗତରେ ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଅନ୍ୟ 
ସବୁ ବସ୍ତୁ ଅବୟବଯୁକ୍ତ କାରଣ ସେସବୁ ପରମାଣୁର ମିଶ୍ରଣରୁ ଉତ୍ତବ | ଯାହା ଅବୟବଯୁକ୍ତ 
ତାହା ସୃଷ୍ଟ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ଚାତ୍‌ରେ ଏକ ସ୍ତଷ୍ଟାର ହାତ ନିହିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଏହି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ସୁତରାଂ 
ଏହାର କାରଣ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଗୋଟିଏ ଘଣ୍ଟା ବା ଗ୍ନହର ଯେପରି ନିର୍ମାଣକର୍ରା 
ରହିଛନ୍ତି କାରଣ ସେସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ସେହିପରି ଏହି ଜଗତର କିଛି କାରଣ ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି । 
ଜଗତର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର, ସେ ଏହାର ନିମିଭତ କାରଣ । ଗୃହର ନିର୍ମାତା ହେଉଛନ୍ତି 
ଗ୍ଧଜର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ଅଥଚ ଯେଉଁ ଉପାଦାନରେ ଗୂହକୁ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଛି ସେସବୁ 
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ତାହାର ଉପାଦାନ କାରଣ | ସେହିପରି ଲଶ୍ଵର ଏହି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ଯେ ପରମାଣୁ 
ଓ ଆତ୍ସାର ଉପାଦାନରେ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ପରମାଣୁ ଜଡ଼, ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵତଃ ସଂପାଦିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଗତିଶୀଳ ଓ ସଂଯୋଜିତ 
କରିବା ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ିତ୍‌ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଦ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ବା କାର୍ଯ୍ୟ- 
କାରଣଯୁକ୍ତି ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । 

ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକର ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅବଶ୍ୟ ଆଦ୍ଯ-କାରଣ ଯୁକ୍ତିଠାରୁ କିଛି ପୂଥକ୍‌ 
ମନେହୁଏ । ନ୍ୟାୟ“ଂବୈଶେଷିକ ବିଚାରରେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ସେ ଉପାଦାନ କାରଣ ନୂହନ୍ତି । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଯଦି ସେ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ତେବେ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ କହିବାଦ୍ବାରା 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅତି ସୀମିତ କରାଯାଉ ନାହିଁ କି ? ସୁତରାଂ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ବର 
କେବଳ ମାତ୍ର ନିତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଅନିତ୍ୟ । ଛଶ୍ଵର ଶୂନ୍ୟରୁ ହିଁ ସବୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ! 
ତେବେ ଯୋଗ ବା ନ୍ୟଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଭାବରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ, କେବଳ ଅଭାବ ହିଁ ଆସିବ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ବିଚାରକଗଣ 
ପରମାଣୁମାନଙ୍କୁ ନିତ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଫଳରେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସୀମତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଉଛି । ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଯୁଲ୍ତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜଟିଳତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି ! ' ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି” - ଏକ ଆନୁଭବିକ ନିୟମ, ଯାହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଏ | 
ତେବେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ଯଦି କାରଣ ଥାଏ, ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିବ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କ”ଣ କାରଣ ହୋଇପାରେ ? କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ଇଶ୍ଵର କାରଣବିହୀନ କହିଲେ ନିୟମର ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ହେଉ ନାହିଁ କି ? ପୁନଶ୍ଚ ଏକ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଘଟଣାରୁ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ସତ୍ତାକୁ କାରଣଭାବେ ନେବା, ଯାହା କେବେବି 
ଆମର ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ, ଏକ ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଯୁକ୍ତିରେ 
ଆଦିକାରଣର ପରିକଳ୍ପନା ସ୍ଵବିରୋଧାତ୍ସକ ମନେହୁଏ । 

ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଛ୍ତଶୃରଙ୍କୁ କର୍ମଫଳଦାତା ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ସଵଇଛାରେ 
କର୍ମ କରିଥାଏ, କିନୁ କର୍ମଫଳ ତା'ର ନିଜସ୍ଵ ଇଛ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ଭଲକର୍ମରୁ ପୁଣ୍ୟ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମରୁ ପାପରୂପକ ପରିଣାମ ଆସିଥାଏ, ଯାହାକୁ 
ଅଦୃଷ୍ଟ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଅଦୃଷ୍ଟଶକ୍ତି ଅଚେତନ, ସୁତରାଂ ଏହାର ନିଜସ୍ଵ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବେ ରହେ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ପରବର୍ଭୀ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 
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ଜନ୍ମରେ ହେଉ କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗକରେ । ଏହି ଜନ୍ମକ୍ୃତ କର୍ମର ଫଳ ପରଜନ୍ମରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ଅଦୂଷ୍ଟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ଯଥାଯଥ କମଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ସମୁଚିତ 
କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଏଥୁପାଇଁ କର୍ମାଧ୍ୟକ୍ଷ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଏ | 


ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ ନାନା ବିଷୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି ଯାହାର କୌଣସି 
ସନ୍ତୋଷଜନକ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ ! ପ୍ରଥମତଃ ଆତ୍ସାର ସମିତି ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦକୁ ଏହା ମାନିନେଇଛି, 
ଦ୍ଵିତୀୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରୁ ଏକ କର୍ମଫଳ ଅଦୂଷ୍ଟ ଭାବରେ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଓ ତୃତୀୟରେ କର୍ରା ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗ କରିବ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଛି । ଏସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁଣି ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଏହିସବୁ ପୂର୍ବକଳନାଗୁଡ଼ିକ ଯେ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଓ ଏହାର କୌଣସି ଯୌଜ୍ତିକ 
ବା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଧାର ନାହିଁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | ତେବେ ଏହିସବୁ ନୁ କଳଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
ନ କଲେ ଲଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠିବ ନାହିଁ । ଯଦି ବି ଆତ୍ସାର ସ୍ଥିତି ଓ ପୁନର୍ଚନ୍ସବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତଥାପି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଯେ ଏକ ପରିଣାମ ରହିଛି ଓ ସେହି ପରିଣାମ 
କର୍ଭାକୁ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ, ଏହା କିପରି ସ୍ଥିର କରାଯିବ ? ଯଦି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରଭାବ 
ଥାଇପାରେ, ତେବେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ପରିଣାମକୁ କେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସ୍ମିର 
କରାଯିବ ? “କଂ ଜଣେ ନିଷ୍ଠାପର ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ତା'ର ସୁପ୍ରଭାବ 
ତାଙ୍କର ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ ! କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ କ'ଣ କୁହାଯିବ ଯେ 
‘କଂ ଏବେ ଭଲ ପଢାଉଛନ୍ତି, ପରିଣାମତଃ ସେ ପରଜନ୍ଧରେ ଭଲ ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ ପାଖରୁ 
ପାଠ ପଢ଼ିବାର ଅବକାଶ ପାଇବେ ? କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟିହେବା ଓ 
ସେହି କର୍ମଫଳ କରାଁକୁ ଯେପରି ହେଉ ଓ ଯେଉଁ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ, 
ଗୁଡ଼ିଏ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବଦଶାରେ ନାନା କର୍ମ କରିଥାଏ, ଭଲ 
କାର୍ଯ୍ୟକରେ, ମନ୍ଦକାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ କରିଥାଇପାରେ । କେଉଁ କର୍ମରୁ କେଉଁ ଫଳ ଆସେ ଓ 
ସେହି ଫଳ କିପରି ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବରେ ରହେ, ତାହାର ନିର୍ଣୟ ପାଇଁ କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ 
ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅଧକନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସମାଜର ବର୍ଗୀକୃତ 
ଅସମତାକୁ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ପରିଣାମ କହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ 
ଆସିଥୁବା ମଧ୍ଯ କେହି କେହି ସମାଲୋଚକ କହିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଆତ୍ସା, ପୁନର୍ଜନ୍ଟ କର୍ମଫଳ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା କେବଳ କେତେକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ଆଧାରରେ 
ଲିଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ । 
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ପୁନଶ୍ଚ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ଓ ଆମେ ତାହାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଜଟିଳତାକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିଛେ । ତେବେ ଏଠାରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅଧକ ଶାଣିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି ! 
ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍ମାନଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ବାକି ସମସ୍ତ ଆସ୍ତିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଆସ୍ତିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନଙ୍କ ମତରେ ବେଦରେ 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଅଛି ତାହା ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ଓ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମତପୋଷଣ କଲେ ଯେ ବେଦର ରଚନା 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯଦ୍ଵାରା କରାଯାଇ ନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ମଣିଷକୃତ ଜ୍ଞାନ କେବେ ଅକାଟ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | ଯେହେତୁ ବେଦର ଜ୍ଞାନ ଧୂବ, 
ତେଣୁ ବେଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ | ତେବେ ବେଦରେ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟ ଥବାରୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସନ୍ଦିଗ୍ଧ ହୋଇନପାରେ । ସୁତରାଂ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବୈଧ ମନେହୁଏ । ଯଦି ବେଦରୁ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ଓ ବେଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବଚନ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାମାଣିକ, ତେବେ 
ଏଠାରେ ଏକ ଚକ୍ରକ ଦୋଷ ବା ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସ୍ବୀକାର ଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ବେଦର 
ଉପପତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଓ ଭଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କୀୟ ଜ୍ଞାନ ବେଦରୁ ମିଳେ କହିବାଦ୍ଵାରା ହୁଏତ 
ଏହି ଦୋଷକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଚକ୍ରକ ଦୋଷକୁ ବାଦ୍‌ଦେଲେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ ! ତେବେ ଚାର୍ବାକ୍‌ ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନମାନ ବେଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ନାହାନି | ତେଣୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣଭାବେ ନିଆଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ଅନ୍ଯ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରେ ଶୁତିରେ ବର୍ଣ୍ଣତ ବିଷୟକୁ 
ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଶ୍ରତି ପ୍ରମାଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ନୁହେଁ । 

ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ଯାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଲ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ନେଇ ଦେଇଥବା ମନ୍ତବ୍ୟ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗଚ ବା ବୈଧ ନୁହେଁ । 


୫.୫ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଏକ ଗୌରବାବହ ଭୂମିକା 


ରହିଛି । ବେଦର ଅନ୍ତିମଭାଗ ଉପନିଷଦ୍‌ ହି ଏହି ଦର୍ଶନର ଆଧାର ଅଟେ । ଶତାଧୁକ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ରହିଛି ଓ ସେଗୁଡିକ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ରଚିତ ହୋଇଛି । ତେବେ ବାରଟି 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ତନରେ ଣ୍ମରବାଦ ୨୨୩ 


ଉପନିଷଦ୍‌କୁ ମୁଖ୍ୟସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କ ଭାବନା ଭିତରେ ଏକ 
ସୁସଂହତ ଏକ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ବାଦରାୟଣ ବ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର' ରଚନା କରିଥଲେ | ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଅବଶ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ସହ ବ୍ରହ୍ମସୂତର, 
ଉପନିଷଦ୍‌, ଭଗବଦ୍ଗୀତା ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ସୁତରାଂ ଉପନିଷଦ, ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଓ ଭଗବଦ୍ଗୀତାର 
ତାତ୍ଵିକ ଭାବନାର ଆଧାର ଉପରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ତେବେ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର 
ଯେଉଁ ସମୟରେ ରଚିତ ହୋଇଥଲା ସେତେବେଳର ଭାବନାନୁଯାୟୀ ସେଗୁଡ଼ିକ ସୂତ୍ର 
ଆକାରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥଲା । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସହଜରେ ମନେରଖୁବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଭାବନାକୁ 
ସୂତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଉଥୁଲା | ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ! ସୁତରାଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କରାଯାଇ ଭାଷ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଟୀକା ଓ ଆଲୋଚନା କରାଗଲା | ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ଏହା ଉପରେ 
ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କଲେ, ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ଅବବୋଧ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକର 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ | ସେହି ବିଶ୍ଲେଷଣ ଉପରେ ଅନ୍ୟମାନେ ଆଲୋଚନା ଓ ଟୀକା ଲେଖୁବାରୁ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନକୁ ନେଇ ବିଶାଳ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଏପରିକି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ପରିସରରେ ପରସ୍ମର-ବିରୋଧୀ ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା | ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଆଧାର କରି ଅଦ୍ବୈତବାଦ, ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବତବାଦ, ଦ୍ବୈତବାଦ ପରି ତାତ୍ତବିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ସେ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ତାନ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଜଗତର ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା କ'ଣ ବୋଲି ଜିଜ୍ଞାସୁ ହେଉଥିଲେ । ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ସେହି 
ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏକ ପରମ-ସତ୍ତା ବା ବ୍ରହ୍ମର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟିହେଲା | ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନ 
ହେଲା-ଏ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ ଓ ପରମ ସତ୍ତା ଭିତରେ କଂଣ ସଂପର୍କ ରହିଛି ? ଆତ୍ଵାର 
ଅବଧାରଣା ଆସିବାପରେ ଜୀବ, ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଜଗତ ଭିତରେ କ”ଣ ସମ୍ମନ୍ଧ ରହିଛି ତାହାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାନେଇ ବିଭିନ୍ନ ତାତ୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ସ୍ୃଷ୍ଟିହେଲା ! ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ 
ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ ତା୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଲେ ସେସବୁ 
“ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ? ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେଲା । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଦ୍ବୈତବାଦ, ରାମାନୂଜ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତବାଦ, ମାଧ୍ବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ବୈତବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । 
ବଲ୍ଲଭ, ନିମ୍ବାର୍କ ଗୌଡ଼ପାଦ ମଧ୍ଯ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ଭାବରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍କାନ ନେଇଛନ୍ତି । ବୈଷ୍ଣବବାଦୀମାନେ ସେହିପରି ବେଦାନ୍ତ ସୂତ୍ରର ନାନା ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁ 
ଦ୍ବୈତବାଦକୁ ନାନା ଦିଗରେ ବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରକୁ ଉତ୍ସ ଭାବରେ 
ନେଇ ତାହାର ନାନା ଭାଷ୍ୟଦ୍ବାରା ବିଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ! ନାନା ଧାରା, 
ଉପଧାରାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ 
ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କଲା | ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଦିଗନ୍ତ ନାନା ଭାବରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିଥୁଲେ 
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୨୨୪ ଭାରତାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ଧରବାଜ 


ମଧ୍ଯ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଓ ରାମାନୁଜଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅଧକ ପ୍ରସିଦଧିଲାଭ କରିଛି । ସୁତରାଂ ଏହି ଦୁଇ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଛଶ୍ଵର ଭାବନା କଂଣ 
ତାହା ଆମେ ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଚାରକୁ ନେବା | 

ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ଅଟେ । ଶଙ୍କର 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ଏକ ପାରମାର୍ଥରକ 
ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଣ୍ଡର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଲେ | ତାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯାହା 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ, ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ତାହା ହି ପରମ ସତ୍ତା | ସେହି ପରମ ସତ୍ତା ହେଉଛି 
ବ୍ରହ୍ହ ପରନ୍ତୁ ଆମର ବ୍ଯାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଜଗତ ଦେଖୁଛେ ତାହା 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ସୁତରାଂ ଅସତ୍ୟ ! ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତର କାରଣ 
କୁହାଯାଇପାରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୂଷ୍ଷି ଓ ସ୍ଥିତି ବ୍ରହ୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ଜଗତର ମୂଳକାରଣ ! ସେ ଭଶ୍ଵର ବା ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ | କିନ୍ତୁ 
ପାରମାର୍ଥକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ପରମ ସତ୍ତା | ବ୍ରହ୍ମ ରୁପହୀନ ଓ 
ଗୁଣହୀନ ! ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ବିଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ । ବ୍ରହ୍ମ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଚେତନା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସ୍ବୟଂଚିତ୍‌ । ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ଆଧାରରେ ଶଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମର କଳ୍ପନା 
କରିଛନ୍ତି । ଯାହା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ, ଅବ୍ୟୟ, ଅବିକାର ଓ ଯାହା ନିତ୍ୟ ସନାତନ ତାହା 
ବ୍ରହ୍ମ | ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯ ନିରାକାର, ଅସୀମ ଓ ସମସ୍ତ ଭେଦରହିତ । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ, ସେ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମକୁ କୌଣସି 
ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ବା ଲକ୍ଷଣାତ୍ସକ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପାରମାର୍ଥକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଉ ନ ଥିବାରୁ ଏହା ଏକ ଅଦ୍ଵୈତ 
ତର୍ତ୍ମୀମାଂସା ଜନିତ ଦର୍ଶନ ! ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କାର ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ଆତ୍ସାର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୂହେଁ | ଆତ୍ସା ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭିନ୍ନ | ବ୍ରହ୍ମ ଯେହେତୁ ନିର୍ଗୁଣ ତେଣୁ 
ସେ ଅବୈୟକ୍ତିକ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ନାହିଁ | ତେବେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମ କୌଣସି 
ପୁଜା ବା ଉପାସନାର ବିଷୟ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଧର୍ମ ବା ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନର କଳ୍ପନାରେ 
ଯେଉଁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ରହିଛି, ତାହାଠାରୁ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ବିଚାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁଥକ୍‌ । 
ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ | 
ଜଗତ ଯେହେତୁ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଏହା ଅବ୍ୟୟ ବା ଅକ୍ଷୟ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଏହା ଅସତ୍ୟ | 
ଏକ ଉପମା ଦେଇ ଶଙ୍କର ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଦଉଡ଼ିକୁ ସର୍ପ ଭାବେ ଦେଖଲାବେଳେ 
ଦଉଡ଼ି ସତ୍ୟ ଅଥଚ ସର୍ପ ମିଥ୍ୟା । ସେହିପରି ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତ ଭାବରେ ଦେଖୁବାବେଳେ 
ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ୟ ଓ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ହୋଇଥାଏ | ଅବିଦ୍ୟାବଶତଃ ଅରୂପ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତ ବୋଲି 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ମରବାଦ 9 9୫ 


ଭାବନା ଆସିଥାଏ | ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ନିଷ୍ପ୍ରପଞ୍ଚ ଦର୍ଶନ । ଯେହେତୁ 
ଜଗତ ମିଥ୍ୟା, ତେଣୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କିପରି-ଏକ ଅବାନ୍ତର ବା ନିରର୍ଥକ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇଥାଏ | 
ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଜଗତ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । ସୁତରାଂ ବ୍ରହ୍ମ ଜଗତର ନା ଉପାଦାନ କାରଣ 
ନା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ! ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ଅଜ୍ଞତା ଭିତରେ ଥିବ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ଜଗତକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବୁଥିବ, ତେବେ ଅବିଦ୍ୟା ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଜଗତ ପରିବର୍ତେ 
ସବୁ କିଛି ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ପ୍ରତିଭାତ ହେବ | ବସ୍ତୁତଃ ପାରମାର୍ଥକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର, ଜୀବ 
ବା ଆତ୍ସା ଓ ଜଗତ ଏ ତ୍ରୟର ସ୍ମିତି ସମାନ ଅଟେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଏହି ଦର୍ଶନ ଯାହା ଇଶ୍ଵର, ଜୀବ ଓ ଜଗତର ପାରମାର୍ଥକ ସ୍ପିତିକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯିବ କି ? ଶଙ୍କରଙ୍କର 
ଅଦ୍ଵୈତବାଦ ଏକ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହା ଆଧୁନିକ ଦର୍ଶନର ପରିଭାଷାରେ 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସହ ସଂପର୍କିତ । ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ପରସ୍ଵରବିରୋଧୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ରହିଥାଏ | ଜଣେ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସକଙ୍କର ସିଛ୍ଧାନ୍ତରୁ ସାଧାରଣତଃ 
ଏହି ଭାବନା ଆସିଥାଏ ଯେ, ସେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତ ବିଷୟରେ କିଛି ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ବିବରଣୀ 
ଦେଉଛନ୍ତି ଓ ସେ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି ତାହା ଅକାଟ୍ୟ | କିନ୍ତୁ ଏହି ଭାବନା ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀୟ 
ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ ଚିନ୍ତନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତ 
ବିଷୟରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରି କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କିମ୍ବା ଏକ 
ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ଅକାଟ୍ୟ ତର୍କବାକ୍ୟ (analytical proposition) ପ୍ରତିପାଦନ 
କରେନାହିଁ । ଦାର୍ଶନିକମାନେ କେତେକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଭିତରେ 
ଭାଷାଗତ ଜଟିଳତା ଯୋଗୁଁ କେତେକ ଛବିଳ ଚିନ୍ତାରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ଅବତାରଣା କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ ନାନା ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ ତାତ୍ତିକ ମତ 
ରହିଛି । ଏକ ତାତ୍ତିକ ମତ ଜଗତ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟନିଷ୍ଠ ବିବରଣୀ ଦିଏନାହିଁ, 
କିମ୍ବା ତାହା ଅକାଟ୍ୟ ନୁହେଁ । ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତର ଅବବୋଧ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ 
ଢାଞ୍ଚା (Conceptual framework)ର ଯାହା ସୂତୃପାତ କରନ୍ତି, ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ବୈତବାଦ 
ସେହିପରି ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | 
ଏହା ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ ! 

ଅବଶ୍ୟ ଏହିଯୋଗୁଁ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତବାଦକୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ | ତାଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ବିଚାର ଦେଇ ସେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବବୋଧ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ | ତେବେ କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ 
ମତରେ ଶଙ୍କର ପାରମାର୍ଥକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପରମ ସତ୍ତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
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କରୁଥୁଲେ ବି ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନଭାବେ 
ନିଆଯାଇପାରିବ । ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଭଶ୍ଵର ଓ ଜଗତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟ | ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କର 
ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ନିଜର ଲୀଳା ପାଇଁ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତେବେ ଜଗତଦ୍ଵାରା ସେ 
ପ୍ରଭାବିତ ନୂହନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ରଚୟିତା, ତେବେ ସେ ଏହାର ଉଭୟ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ | ଜଗତର ନିର୍ମାଣ ପୂର୍ବରୁ କାହାର ସ୍ଥିତି ନ ଥଲା, କେବଳ ବ୍ରହ୍ମ 
ଥିଲେ ଯେ କି ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତି ବଳରେ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କଲେ | ସୁତରାଂ ସେ 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ଏହା ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା କରିଥିବାରୁ 
ଏହାର ମଧ୍ଯ ଉପାଦାନ କାରଣ । ସେହିପରି ଆତ୍କାମାନ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଂଶବିଶେଷ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ତେବେ ଭଶ୍ବର ନିଜର ମାୟା ଶଚ୍ତିଦ୍ଵାରୀ କେବେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ଅଥଚ ଜୀବ ଅବିଦ୍ୟାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ନିଜକୁ ଓ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତକୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିଥାଏ । ଜୀବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହ ନିଜର 
ଅଭିନ୍ନତାକୁ ଜାଣିପାରି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜର ମୁର୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଜୀବ ନିଜର କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ସୁଖଦୁଃଖ ପାଇଥାଏ ଓ ଛଶ୍ବର କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ଜୀବକୁ 
ତା'ର କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥା ନ୍ତି ସୁତରାଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଲଶ୍ବର ସର୍ବଜ୍ଞ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ଶାଶ୍ବତ, ସର୍ବଦାମୁକ୍ତ ଓ କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଅଟନ୍ତି । 

ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଶଙ୍କର ସେପରି ବିଶେଷ ମହତ୍ଵ 
ଦେଇନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ନେଇ ନ୍ଯାୟ ବା ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଦିଆ 
ଯାଇଥୁବା ଯୁକ୍ତି ବୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂତନ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି | ସମ୍ଭବତଃ 
ଯେହେତୁ ଶଙ୍କର ପାରମାର୍ଥରକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରିନାହାନ୍ତି, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନ୍ଯାୟ ଓ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଦିଆ 
ଯାଇଥିବା ଯୁକ୍ତି ବାହାରକୁ ଯାଇନାହାନ୍ତି । ତେବେ ବ୍ଯାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କର କେବଳ 
ସେହି ଦର୍ଶନମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସେହି 
ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସମୀକ୍ଷା କରାଯାଇପାରେ । 


ପ୍ରଥମତଃ ଶିଙ୍କରଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ଓ ଜଗତକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରେ । ଯେପରି କୁମ୍ଭର କାରଣ କୁମ୍ଭକାର, ସେହିପରି ଜଗତର କାରଣ 
ଇଶ୍ଵର | ତେବେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ବିଚାର ନ୍ୟାୟ ବା ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ବିଚାରଠାରୁ 
ପୂଥକ୍‌ | ନ୍ୟାୟ ବା ଯୋଗରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ଅଥଚ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ମରବାଦ ୨9୭ 


କରାଯାଉଛି । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ମାନଦସ୍ଡରୁ ଇଶ୍ଵର ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ଜଗତକୁ 
ଉପ୍ପନ୍ନ କରିଛନ୍ତି, ପ୍ରଥମରୁ ରହିଥବା କୌଣସି ଉପାଦାନରୁ ନୁହେଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକଲେ ଉପାଦାନ ସକଳ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିବ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଏଡାଇ ଦିଆଯାଇଛି | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଅନେକ ସମସ୍ୟା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି କିପରି ଅବୈଧ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ନ୍ୟାୟ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ, ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ନୂତନ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରାଯାଇପାରେ ! ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ମାନଦଷ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପତଃ ବିଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ଯ । 
ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଏକ ଭୌତିକ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କିପରି ଅଭୌତିକ ଚେତନମୟ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଆସିପାରିବ ? ଯଦି ବାସ୍ତବରେ ଭଶ୍ବର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭୌତିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚୈତନ୍ଯମୟ 
ସତ୍ତା, ତେବେ ଏଥୁରୁ ଏକ ଭୌତିକ ଜଗତର ସମ୍ଭାବନା ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅସଂଗତ 
ମନେହୁଏ ! 

ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ବିଶ୍ଵର 
ପ୍ରୟୋଜନ, ବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ଶୁଙ୍ଖଳା ଆଧାରରେ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ତଥା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ | ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ କୁମ୍ଭକୁ ନିର୍ମାଣ କରିବାରେ ଯେପରି କୁମ୍ଭକାର 
ରହିଛି, ସେହିପରି ଏହି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଓ ପ୍ରୟୋଜନଯୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଭଶ୍ଵର ରହିଛନ୍ତି | 
ଏହି ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଯୁକ୍ତି ଯାହା ଅବୈଧ ବୋଲି ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଯେକୌଣସି ଏକ ଜଗତରେ କେତେକ ଶୃଙ୍ଖଳା ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଏହିସବୁ ନିୟମର କିଛି ନିୟାମକ ରହିଥୁବା ପରିକଳ୍ପନା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 
ନୈତିକ ନିୟମ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେହି ବିଧାୟକ ରହିବା କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରେ, କିନୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିୟାମକଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରିବା ଅସଂଗତ ଅଟେ | ପ୍ରକୃତିରେ 
ଥିବା ଶ୍ରଙ୍ଖଳା, ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପ୍ରୟୋଜନରୁ କୌଣସି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ସମୀଚୀନ 
ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିରେ ଯେ କେବଳ ଶ୍ୁଙ୍ଗଖଳା ବା ପୂର୍ଣ୍ତତା ରହିଛି ତା ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତିରେ 
ଅନେକ ଅଘଟଣ ବା ଅପୂର୍ଣତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି | ଭୂମିକମ୍ପ ବାତ୍ୟା, ବନ୍ଯା, ନାନା ରୋଗ- 
ବାଧକ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରହିଛି | ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ମହତ୍ଭାବ ଯେପରି ରହିଛି, 
ସେହିପରି ଦୁର୍ବୃ୍ଧି, ଦୁରାଚାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଏହି ନକାରାତ୍ସକ ଦିଗ ପ୍ରତି 
ବୀତସ୍ପହ ରହି ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରୟୋଜନ ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦେଖୁ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା 
ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ । ତେବେ ବିଶ୍ଵର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପ୍ରୟୋଜନ ଆଧାରରେ ଯଦି ବି ଏକ 
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ମହାନ୍‌ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଶିଳ୍ୀଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସେ ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବା ଶାଶ୍ବତ ଏହା କିପରି କୁହାଯିବ ? ଏକ ଶିଳ୍ୀର ଭାବନାରୁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଓ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ଶିଳ୍ପୀର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ନୀତିପରକ ଯୁକ୍ତିକୁ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ମାଧ୍କକ୍ଷ ଭାବେ ନେଇ ଭଲ କର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ତାର ପରିଣାମ କର୍ଭାକୁ ଦେବାପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କର୍ମଫଳ ପ୍ରଦାତାଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଲୋଚନାକରି ଏହାର ଅବୈଧତା ବିଷୟ 
ଆମେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛେ, ସୁତରାଂ ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହିସବୁ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍ଚିକ ଅସାରତା ଶଙ୍କର ସମ୍ଭବତଃ ଅନୁଭବ 
କରିଛନ୍ତି । ନଚେତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଶ୍ରୁତି ପ୍ରମାଣକୁ ସେ ଅନ୍ତିମ ପ୍ରମାଣ ବୋଲି 
ବିଚାରକରି ନ ଥା”ନ୍ତେ । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଶ୍ରୁତି ପ୍ରମାଣକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | 
ତେବେ ଶ୍ରତି ପ୍ରମାଣ କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ ତାହା ଯୋଗ ଓ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରାଯାଇଛି ! ସୁତରାଂ ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ସେସବୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାପାଇଁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି 
ବୈଧ ନୁହେଁ । 

ତେବେ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ନେବା ସହ ଏହା ଏକ ତାତ୍ତବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛି | ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ରହିଥାଏ | ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଜ୍ଞାନ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ନୁହେଁ 
କିମ୍ବା ନିଶ୍ଚିତବାଚକ ନୁହେଁ । ଆଧୁନିକ ଦର୍ଶନ ପରିଭାଷାରେ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତକୁ ଏକ 
ସଂଶୋଧନାମ୍ବକ ତତ୍ତଵମୀମାଂସା (revisionary metaphysics) କୁହାଯିବ | ଏହି 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜଗତର ଅବବୋଧ ପାଇଁ ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ଅର୍ଥରେ 
ସଂଶୋଧନ ଆଣି ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟାତ୍ସକ ଆଧାର ଅବତାରଣା କରିଛି । 

ମୋଟ ଉପରେ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ସଂଶୋଧନାତ୍ସକ ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶନ 
ହେଲେ ବି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଏହାର ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ପ୍ରଭାବକୁ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଲେଖକ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରାନୁଯାୟୀ ଏହି ଦର୍ଶନର ଛାଇ ତଳେ ବିଜ୍ଞାନ, 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଓ ଜୀବନପ୍ରତି ସୂଜନାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
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୫.୬ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ଯ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ରାମାନୁଜ ଯେ କି 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା । ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ରକୁ ଭାଷ୍ଯକରି ଶଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତ 
ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥବାବେଳେ ରାମାନୁଜ ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ରକୁ ଭାଷ୍ୟକରି ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । ଶଙ୍କର ଓ ରାମାନୁଜଙ୍କର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ | 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ, ଜଗତ ମିଥ୍ୟା, ଜୀବମାନେ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହନ୍ତି ତଥା ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ । କିନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କ 
ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସାରେ ଇଶ୍ଵର ସତ୍ୟ ଓ ଜଗତ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ । ଜୀବମାନେ ସତ୍ୟ ତଥା ସେମାନେ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ଜୀବ ଭଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । 
ଶିଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ରହ୍ଧଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ କରାଯାଏ, 

କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଅଥଚ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସଗୁଣ । 
ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଏକ ତଥା ଅଭିନ୍ନ | ଲଶ୍ଵର ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପରମତତ୍ତଵ | 
ତେବେ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିତ୍‌ (ଚେତନା) ଓ ଅଚିତ୍‌ (ଅଚେତନ ବା ଜଡ଼) ଉଭୟର 
ନିୟାମକ । ସକଳ ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ବା ଜଗତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଚିତ୍‌ ଅଂଶର ପରିପ୍ରକାଶ ! ସେହିପରି 
ଚିତ୍ରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି । ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
ରହିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ରାମାନୁଜ ନାନା ଉପମା ମାଧ୍ୟମରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରୀର ସଦୃଶ୍ୟ ଓ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିତ୍‌ ଓ 
ଅଚିତ୍ର ଆତ୍ସା ସଦୃଶ୍ୟ । ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରକ | ଆତ୍ସା ଯେପରି ଶରୀରକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ, ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜଗତକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି । ଜଗତର ଓ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଜୀବମାନଙ୍କର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ଇଶ୍ଵର ଜଗତର ଓ ଜୀବମାନଙ୍କର ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ | ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ସନାତନ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ । 
ତେବେ ରାମାନୁଜ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟର ଅବଧୀରଣା ପୋଷଣ କରି କହନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଳୟରେ ସବୁ 
କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟ କ୍ରମାଗତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବୋଲି 
ରାମାନୁଜ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ସୂଷ୍ଟିହେବାରେ ବା ପ୍ରଳୟ ହେବାରେ ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ଭିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ରାମାନୁଜ ଶଙ୍କରଙ୍କର ମାୟାବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ 
ବିବର୍ତବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାବେଳେ ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତବାଦ ପରିଣାମବାଦକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ! ପରିଣାମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତ ସମୟରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅଚିତ୍‌ ଅଂଶଟି ଜଡ଼ ଜଗତରେ ପରିଣତ ହୁଏ ଓ ଚିତ୍‌ ଅଂଶରୁ ଜୀବାତ୍ସାମାନେ ବିକଶିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ସୃଷ୍ଠି ପୂର୍ବରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କପାଖରେ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଭାବରେ ଥାଏ, ଏହାକୁ 
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କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ ! କିନ୍ତୁ କାରଣ ବ୍ରହ୍ମରୁ ଯେତେବେଳେ ଜଗତ ଓ ଜୀବମାନେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କର ଏହି ସ୍ଥିତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟବ୍ରହ୍ଧ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରାଯାଏ । 

ପୁନଶ୍ଚ ରାମାନୁଜଙ୍କର ଭ୍ତଶ୍ଵର ନିର୍ଗୁଣ ନୁହନ୍ତି, ସେ ସଗୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବହୁ ସତ୍ଗୁଣର 
ଆଧାର । ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ହିଁ ତାଙ୍କର କୃପା ମିଳେ ଓ ଲଶ୍ବରଙ୍କ କୃପାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ | ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ରିଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଲାଭ କରେ ନାହିଁ । ତେବେ ରାମାନୁଜ 
କେବଳ ବିଦେହ ମୁଲ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଯାଇ ଜୀବ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରେ । 

ରାମାନୁଜ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଛଶ୍ଵରବାଦର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ ! ରାମାନୁଜଙ୍କର ଭିଶ୍ଵର-ଅବବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭତଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ସାକାର, ସଗୁଣ, ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵସଂପନ୍ଧ ଓ କରୁଣାମୟ | ଇଶ୍ଵର ହିଁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ, 
ଶାସକ ଓ ସଂହାରକ | ଛଶ୍ଵର କର୍ମଫଳଦାତା ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମର ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 

ତେବେ ରାମାନୁଜ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ବରୂପ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ କୌଣସି ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ିଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରି ନାହାନ୍ତି । 
ସେ କେବଳ ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣକୁ ଏକମାତ୍ର ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଶ୍ରତି-ପ୍ରମାଣ 
ରାମାନୂୁଜଙ୍କ ମତରେ ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରମାଣ 1 ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବ୍ରହ୍ମ ସୂତ୍ର, 
ଉପନିଷଦ୍‌, ଗୀତା ଓ ଅନେକ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଆଧାରରେ ସେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଛନ୍ତି | ରାମାନୁଜ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର 
ଦୃଷ୍ଟିପୋଷଣ କରି ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଆଧାରରେ ଇଶୃରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଧାର୍ମିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ବିଶ୍ବାସ ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥାଏ ଓ ଜୀବନର ସକଳ ଘଟଣାପ୍ରବାହ ତଥା 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ବର ହିଁ ପ୍ରମୁଖ ବିଚାର ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଥାଏ । ରାମାନୁଜ 
କେବଳ ଏକ ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରି ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ନାନା ଭାବରେ କଳନା କରିଛନ୍ତି ! ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ପ୍ରମାଣଭାବେ ସତ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିପାରିବ ନାହିଁ ¬ ଏହା ଶାସ୍ରେ କୁହାଯାଇଛି, ସୁତରାଂ ଏହା ସତ୍ୟ କହିବା ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବନା ନୁହେଁ | ସେପରି ହେବାଦ୍ଵାରା ଆପ୍ତଦ୍ଵାହି ତର୍କଦୋଷ ହିଁ ଆସିଥାଏ | ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବା ସେପରି କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର ଦେବାକୁ ହୋଇଥାଏ, 
ନଚେତ ଏହା ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଏ । ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନଦ୍ଵାରା 
ସତ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନକାରୀ ବିଶ୍ଵାସର ଉର୍ଷ୍ବକୁ ଯାଇ ତା'ର 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଖୋଜିଥାଏ । 
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ଭାରଚାୟ ଦର୍ଡତନରେ ଲଶ୍ମିରବାଦ ୨୩୧ 


ପୁନଶ୍ଚ ରାମାନୁଜ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଜଗତ ଓ ଜୀବର ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ | ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶବିଶେଷ | ତେବେ ଜଡ଼ ଜଗତ ଅଚିତ୍ର ଓ ଜୀବସକଳ ଚିତ୍ର 
ଅଂଶବିଶେଷ ହୋଇଥିବାରୁ ଏସବୁ ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଂଶବିଶେଷ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର 
ଯେପରି ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିତ୍ଯ ଓ ଶାଶ୍ବତ । ତେବେ 
ଭୌତିକ ଜଗତର ପରିବର୍ଉନଶୀଳତା ଓ ଜୀବର ସୁଖ ଦୁଃଖ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ ବୋଲି ରାମାନୁଜ କହିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ଜଗତ ବା ଜୀବଜଗତ 
ଅଚିତ୍‌ ଓ ଚିତ୍ର ରୂପରେ ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅଂଶବିଶେଷ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ତରରେ 
ପରିବର୍ଭନ, ସୁଖ-ଦୂଃଖ ଜନିତ ଘଟଣା ସକଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ରୂପରେ ପ୍ରଭାବିତ ନ 
କରିବା କହିବା ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅଂଶ ଚିତ୍‌ ଓ 
ଅଚିତ୍‌ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅଥଚ ଇଶ୍ଵର ଅପରିବର୍ଭନୀୟ କହିବା କେତେଦୂର ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ? 


aa 


ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଜଡ଼ଜଗତ ଓ ଜୀବଜଗତର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି କି 
ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ରାମାନୁଜଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସନ୍ତୋଷଜନକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାରକଲେ ଯେହେତୁ ଜୀବ ଓ ଜଗତ ଯଥାକ୍ରମେ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
ରୂପରେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଂଶ, ତେଣୁ ସେମାନେ ଇଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହନ୍ତି । ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଜୀବ ଓ ଜଗତକୁ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ ଭାବରେ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ଅନ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଜଗତ ଓ ଜୀବମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସ୍ଥିତିକୁ ବି ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ଜୀବ ଓ ଜଗତର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ପିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ ବୋଲି ନେବାକୁ ହେବ, କିମ୍ବା ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭିଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ଧ୍ତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏ ଦୁଇ ବିପରୀତ ସ୍ଥିତିକୁ 
ଏକତ୍ର ମିଶାଇ ଦିଆଯାଇଥିବାରୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 

ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ପ୍ୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାମାନୁଜ ଏକ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ଭାବନାକୁ 
ଉଦ୍ରେକ କରାଇଛନ୍ତି | ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦର୍ଶନ ସହ ତୁଳନା କଲାବେଳେ ଉଭୟଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ । ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ବିଚାର ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ସୁବିଦିତ କାରଣ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନୁହେଁ | ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାର୍କିକ ବା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଢାଞ୍ଚା ନିର୍ମାଣ କରିଥାନ୍ତି । ଶଙ୍କର ଓ 
ରାମାନୁଜ ସେହିପରି ଦୂଇଛି ଭିନ୍ନ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତଵର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
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୨୩୨ ଜାରଚତାୟ ମାନସ : ଲସ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଣମିରବାଦ 


ଅଦ୍ବୈତବାଦ କେତେକ ତାତ୍ତିକ ଯୁଲ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛି । 
ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଯାହାସବୁ ଦୁର୍ବଳତା ଥୁଲେ ବି ଏହା ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍େ ଯୁଲ୍ତିଶୀଳତାକୁ ଅଧବକ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛି | ପରନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କର ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅଧ୍ବକ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଛି |! ବିଶେଷକରି ବୈଷ୍ଣବବାଦୀ ବିଚାରର ପ୍ୂଷ୍ଠପୋଷକଭାବେ ରାମାନୁଜ 
ତାଙ୍କର ଇଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ସକଳକୁ କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ଦେଇ 
ନାହାନ୍ତି ବା ସେପରି କିଛି ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନର ଅବତାରଣା କରି ନାହାନ୍ତି । ସାମସମୟିକ 
ଯୁଗର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣକରି ତାହାକୁ ଦାର୍ଶନିକ ପୁଟ ଦେବାକୁ ଯାହା ସେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ରାମାନୂଜଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଏକ ଇଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ି ଆକର୍ଷଣ କରି ନାହିଁ । 
ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ 

୧. ଏସ୍‌.ଏନ୍‌. ଦାସଗୁପ୍ତ ¬ ଏ ହିଷ୍ପି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ , ପୃଷ୍ଠା ୨୨୯ | 
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ନିରୀଶ୍ବରବାଦର କେତେକ ଦିଗନ୍ତ 


୬.୧ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା 


ବିଗତ ଆଲୋଚନାମାନଙ୍କରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଯେ, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ କେତେକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଯେଉଁ ସିଷ୍ଟମ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଏକ ପ୍ରକାରର ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି । 
କେତେକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିଟସତ୍ତା ଆରୋପ କରାଯାଇଛି ଓ ଅନ୍ଯ କେତେକ 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏକ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ପୁନଶ୍ଚ ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତା ଆରୋପକରି ମାନବତ୍ଵାରୋପୀ ଅବଧାରଣାରେ 
ତାଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବା ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ଥିତି, 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ସହମତି 
ପ୍ରକାଶ କରିନାହାନ୍ତି । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥବା ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ନିଜ 
ନିଜ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅହ୍ତିତ୍ଵକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଭାବନା 
ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ବି ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି, ସେସବୁ 
ଯୁଲ୍ତିମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେସବୁର ଅବୈଧତା ଆମେ ଆଲୋଚନା 
କରିଛେ | ଯେଉଁ ଯୁଗର ବୌଦ୍ଧିକ ଅନ୍ବେଷାରେ ଏସବୁ ଯୁକ୍ତି ବେଶ୍‌ ଅକାଟ୍ୟ ବା ବୈଧ 
ମନେ ହେଉଥଲା, ତା'ର ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ଗଭୀରତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସେସବୁ ଯୁକ୍ତି ଅବୈଧ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି | ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ 
କୌଣସି ତାର୍ଵିକ ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି ଅନୁଶୀଳନ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ବିଚାର ଗଭୀରତର ହୋଇଛି | ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଏ ନେଇ 
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୨9୩୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରୀଣ୍ମରବାଦ 


ନାନା ସମ୍ଭେଗାତ୍ଵକ ବିଚାର ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଓ ଜନଜୀବନରେ ରହିଛି, ତେଣୁ ଭଶ୍ବର 
ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ହୋଇଛି । ପରିଣାମତଃ 
ଇଶ୍ଵରବାଦ ସମର୍ଥତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ବୈଧତାର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ସେସବୁ କିପରି ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ! ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାର ବିଫଳତାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 

ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କ”ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭାବ ବା ଅନସ୍ତିତୃକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିପାରୁଛି ? ଯଦି ଇଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ବିଫଳ 
ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ସଫଳ ହେଉଛି କି ? 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତୃଵକୁ ଯେପରି ପ୍ରମାଣ କରି ହେବନାହିଁ, ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅନସ୍ଥିତଵକୁ ସେପରି 
ପ୍ରମାଣ କରି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅନସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ କରିବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ କାହିଁକି ହେବ ? ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହିଁ ବୋଲି କହିବା 
ପରିବର୍ଭେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆଯାଉଥ୍‌ବା ଯୁକ୍ତି କିପରି ଅସଙ୍ଗତ ଓ ଅବୈଧ 
ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଇ ଆସିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତି, ସେସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି 
ସେସବୁ କିପରି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି । ଭତଶବରଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାନଗୁଡ଼ିକ କିପରି ପରସ୍ପର ସହ ଅସଂଯୋଜିତ ଓ 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଏବଂ ଇଶ୍ବର ଅସ୍ତିତଵଜନିତ ପ୍ରମାଣସକଳ କିପରି ଅବୈଧ ଏହା ଦର୍ଶାଇବା 
ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାରର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସକାରାତ୍ସକ 
ଭାବେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅନସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁ ନାହିଁ, ବରଂ ରିଶ୍ଵର ବିଚାର ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
କ”ଣସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା ରହିଛି ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଉଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଲଶ୍ଵରବୀଦ 
ପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର ଅଭାବ କହିଲେ ଅତ୍ନ୍ୟକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯେ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ଏହା କୂହାଯାଇ 
ପାରେ ୮ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ଦୁର୍ବଳତା ଭିତରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ 
ବିଚାର ଭାବରେ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି । ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଚିନ୍ତକମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଏକ ତର୍କସଂଗତ 
ବିକଳ୍ଚଭାବେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଗୃହୀତ ହିଁ ହେଉଛି । ଏକ ଜଟିଳ ବା ଗଭୀର ବୌଦ୍ଧିକ 
ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯଦେଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ବିକଳ୍ପ ଆସୁଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଏଠାରେ ଶ୍ବରବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସୁଛି | ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଜଣେ 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହି ଭଶ୍ଵର, ଦେବଦେବୀ ବା ସେପରି 
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ନିର/ଶରବା/କର 6ଳଜେଚେଳ କିଶନ ୨୩୫ 


କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିପାରେ । ନାନା ମନସ୍ତାର୍ତିକ କାରଣ ବା 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବର ପରିଣାମରୁ ଜଣେ ଇତଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ସହଜ ମନେହୁଏ । କିନ୍ତୁ 
ଏହି କାରଣରୁ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ହେବା ପ୍ରାୟତଃ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର 
ବୌବଵିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ନ ରହି ବରଂ ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ବା ଅନୁଶୀଳନ ଦେଇ 
ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୁଏତ କୌଣସି ବିଚାରଗତ ସ୍ପଷ୍ଟତା ନ ରଖ 
ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ସ୍ତରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା ସହଜ ମନେହୁଏ, କିନୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା 
ସହଜବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେବେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵବରବାଦ 
ସମ୍ବେଗାତ୍ସକ ହୋଇପାରେ ବା ବୈଚାରିକ ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍େଗାତ୍ସକ ହୋଇପାରେ ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅଥବା ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ତରର ହୋଇପାରେ । ସମାଜର 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣ ବା ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ତେବେ ଖୁବ୍‌ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ଭିତ୍ତି ଦେବାକୁ କିଛି 
ବୌବ୍ଧିକ ବା ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥା'ନ୍ତି । ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ରିତ୍ଵକୁ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ କେତେକ ପ୍ରମାଣର ବି ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାନ୍ତି | ସେହି ପ୍ରମାଣ ତର୍କବିରୁଦ୍ଧ 
ବା ଅବୈଧ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏକ ବୈଧ ଭାବନା | 
ଏପରିକି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ଯ ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରି 
ନେଇଥାନ୍ତି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗହିଁତ ବା ଅନୈତିକ ବୋଲି 
ଭାବିଥାନ୍ତି | ସେପରିସ୍ଥଳେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯାହା କିଛି ଭିଭି 
ବା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ, ତାହା ପରିଶେଷରେ ସନମ୍େଗାତ୍ସକ ରୂପ ନେଇଥାଏ | 
ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ସମ୍େଗାତ୍ସକ 
କାରଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥାଏ, ଅଥଚ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିଛି ଯୌକ୍ତିକ କାରଣ ଆସେ, ସେହି ଯୁକ୍ତି ଯେତେ ଅବୈଧ ହେଉନା କାହିଁକି । ତେବେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୂ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ କେତେକ ବୈଚାରିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଥାଏ |! ଅବଶ୍ଯ 
ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ କାରଣ ମଧ୍ଯ ଆସିଥାଏ । ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଭିତରେ ଦେଖେ ଯେ, କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ପୂଜାପାର୍ବଣ ଓ 
ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ନିଜ ଜୀବନଶୈଳୀରେ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅଥଚ ସେମାନେ ନାନା 
ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୃକ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଅସମ୍ବେଦନଶୀଳ । ଇଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ 
ଲୋକଙ୍କର ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଦେଖୁ କେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରେ ଓ ସେପରି ସ୍ତରରେ ଏହାକୁ ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଏହି ପ୍ରକାର କୌଣସି ଆବେଗ ବା ଭାବପ୍ରବଣତାଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜନଜୀବନରେ କ୍ଟିତ୍‌ ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ନିଜର ବିଚାର 
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୨୩୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ଓ ଭାବନାର କଷଟିରେ ଛଶ୍ଵରବାଦକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ବୈଚାରିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କୂହାଯାଇପାରେ ! ବୈଚାରିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ମୁକ୍ତ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ମୁକ୍ତ ଆଲୋଚନାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାକ୍ରମେ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ଅବୈଧ ଜାଣିବା ପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ତାର୍କିକ ପରିଣାମ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜ, ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତିର ଧାରାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କଲେ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ, ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ହିଁ ରହିଛି ! 
ବିବର୍ଭନଧାରାରେ ମଣିଷର ଉପ୍ପତ୍ତିଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷର 
ପ୍ରୟାସ, ଅନୁସନିସା ଓ ସଂଘବଦ୍ଧ ସଂକଳ୍ପ ରହିଛି । ଯେଉଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ମଣିଷ ତା'ର ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି, ସେହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ 
ସେହି ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଇଛି | ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମଣିଷର 
ପ୍ରୟାସ ତଳେ ରହିଛି ସେଠାରେ ସଭ୍ୟତା ପଛରେ ପଡ଼ିଛି ଓ ବିକାଶର ଚକ ଆଗକୁ 
ଯାଇ ନାହିଁ । ବସୁତଃ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଦୈବୀ ବା ଏଶ୍ଵରିକ ସାହାଯ୍ୟ 
ନାହିଁ । ବରଂ ଏହା ଏକ ଆନୁଭବିକ ସତ୍ୟ ଯେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘନଘଟା ଯୋଗୁଁ ବେଳକେ 
ମଣିଷର ସଂସାର ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ମଣିଷର ସଂସାରକୁ 
ବେଳେବେଳେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଦେଇଛି | ତଥାପି ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ, ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ଉପରେ କ୍ରମବର୍ଦିଷୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଯୋଗୁଁ ଜୀବନ ଅଧକ ସୁଖପ୍ରଦ ଓ ଅନେକାଂଶରେ ବିପଦଶୂନ୍ୟ 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ମୋଟ ଉପରେ ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଛି । ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ନେଇ ଏହି ପ୍ରକାରର ଅବବୋଧ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଜୀବନଧାରା ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଛି । 


ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପ୍ରତି ଯେପରି ଏକ 
ବିସ୍ତୃତ ଅର୍ଥକୁ ବୁଝାଉଛି, ଅତୀତରେ ଏହା ସେପରି ବୁଝାଉନଥୁଲା | ଛଶବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ 
ଅବିଶ୍ବାସ ହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅର୍ଥ ଥୁଲା । ସାଂପ୍ରତିକ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବା ଘଟଣା ଓ ଚମଜ୍କାରିତାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଅତୀତରେ କେବଳ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ ହିଁ ଏହାର ସ୍ରିରୀକୃତ ଅର୍ଥ 
ଥିଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ଭିତରୁ ସାଂଖ୍ୟ, ମୀମାଂସା, ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ବିଚାରଧାରାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବସୁତଃ ଏହି ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ସକଳ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | ତେବେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ସା, ପୁନର୍ଜନ୍ଧ 
କର୍ମବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ଏହିସବୁ ଦର୍ଶନମାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ, 
ଅପୂର୍ବ ପରି ଭାବନା ସକଳକୁ ଉଲ୍ଲିଖତ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ମତବାଦମାନ ବିଶ୍ଵାସ କରି 
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ନିରାଧରକାଦର କେଟେଳ ଜିରଛ ୨୩୭ 


ଆସିଛନ୍ତି | ସେହିସବୁ ଦର୍ଶନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମତରେ ଇଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ସହ ଏସବୁ ଭାବନାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବହୁଇଶ୍ଵବରବାଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏସବୁ ଦର୍ଶନ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଅର୍ଥ 
ଲଭଶ୍ଵରବାଦର ଯେକୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ତର୍କସଂଗତ ଭାବେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା । ଏହି ଦର୍ଶନ 
ସକଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ସତ୍ତା ଅବା ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି, ତାହା ବ୍ୟଲ୍ତି-ସତ୍ତା-ଭିଭତିକ 
ଭଶ୍ଵର ହୁଅନ୍ତୁ କିମ୍ଭା ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ-ସତ୍ତା-ଭିତ୍ତିକ-ଭଶ୍ଵବର ହୁଅନ୍ତୁ | ତେବେ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଏକମାତ୍ର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଯାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ସହ ଯେ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଶ୍ବାସକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଛି । ତେବେ ଏହିସବୁ ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିଭି ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ପଡ଼ିଥିଲା ସେ ଯୁଗରେ 
' ଲଶ୍ଵର? ଏକ ଭାବନା ଭାବରେ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ବେଶ୍‌ ଚର୍ଚାର ବିଷୟଥୁଲା | ଯେହେତୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ସଫଳ ଯୁକ୍ତି ଦେଇ ପାରୁନଥଲେ, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଅଧୁକନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ 
ଦିଆଯାଉଥୁବା ବର୍ଣ୍ଣନା ଭିତରେ କିଛି ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ରହୁଥିବା ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ଅବକାଶ ଥୁଲା | ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ସକଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କେବଳ କଳନା ଆଧାରିତ ଥିବା ଯୋଗୁଁ ଓ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ତଥ୍ୟଭିଭିକ 
ପ୍ରମାଣ ନ ଥବା ହେତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ଥୁଲା । 
ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ପ୍ରମୁଖ ସିଷ୍ଟମ୍‌ରେ ସ୍ବୀକୃତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା | ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ କରାଯାଉଥିବା କଳନାଗୁଡ଼ିକ କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ, 
ଅବାନ୍ତର ଓ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତଥା ଅବୋଧଗମ୍ୟ ତାହା ଦର୍ଶାଇ ଦେବା ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ପରିଣାମ ଭାବେ ଉଦ୍ରେକ ହେଲା | ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଏକ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ 
ବିକଶିତ ହେଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଲଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ତ୍କସଂଗତ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ 
ସେସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ବା ଅବୈଧତା ଦର୍ଶାଯିବାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହେଲା | ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସକଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଳ୍ଧନା କରାଯାଉଥୁଲା, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସେସବୁକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ପ୍ରୟାସ କଲା | ସୁତରାଂ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଆଧାରରେ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ତେବେ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭିତରେ ଏଠାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ | ଭଶ୍ଵରବାଦ ଭିତରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଯେତେ ଯେତେ ବିଚାରର 
କଳ୍ପନା କରାଗଲା, ଯଥା — ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ, ତଟସ୍ପେଶ୍ବରବାଦ, 
ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ଉପସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
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୨୩୮ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙସ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଶ୍ଧରବାଦ 


ସ୍ପିତି ବା ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ କଳ୍ପନାରୁ ଏପରି ପରସ୍ପର ଅମେଳ ବିଚାରର ବିକାଶହେଲା । 
କିନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିକାଶ ହୋଇଥିବା ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନେ ପରସ୍ପରର ଅନୁପୁରକ 
ଭାବରେ ପରସ୍ପରକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏଠାରେ ଅମେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
କେତେକ ବୌବ୍ଧିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


୬.୨ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କିତ କେତେକ ସିଵଦ୍ଧାନ୍ତ 
(କ) ଅଞ୍ଞେୟବାଦ 


ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଞ୍ଞେୟବାଦର ବିପରୀତ ! ଯାହା ଆମେ ଆମର ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ତାହା ଆମର ଞ୍ଚେୟ | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଆମର ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ 
ଆମେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୋହୁଁ ତାହା ଅଜ୍ଞେୟ | ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମର ପରିସରରେ ଅଲୌକିକ 
ତଥା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ନାନା କଥା କୁହାଯାଇଥାଏ | ତେବେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦ 
ଅନୁଯାୟୀ ଆମେ ଏସବୁ ବିଷୟରେ କିଛି ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ଭାବରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୋହୁଁ । 
ଇଶ୍ଵର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣୀ ବା ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଆମେ ଅନେକ କଥା ମାତ୍ର କଳ୍ପନା କରୁ, 
କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ବିଷୟରେ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ କିଛି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆମେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ, ସେହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ଇଶ୍ଵର ବା 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଯାହାସବୁ ଆମ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାତ 
ଓ ଅଜ୍ଞେୟ, ସେସବୁ ବିଷୟରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 


ସୁତରାଂ ଅଞ୍ଞେୟବାଦକୁ କେତେକ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଏକ 
ପଦ୍ଧତିଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଆମ ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ କିଛି 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାହା ଆମ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞେୟ । ଜ୍ଞାନର 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ଆମେ କିଛି ବିଚାର, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ମତର ଅବତାରଣୀ 
କରୁ । ତେବେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ, ସେ ବିଷୟରେ ଆମେ କିପରି କିଛି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିବା ? 
ଭଶ୍ଵର ବା ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଆମେ କିଛି ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ 
ଦେବାକୁ ସମର୍ଥ ନୋହୁଁ, କାରଣ ସେସବୁ ଆମ ଜ୍ଞାନର ବହିର୍ଦୂତ । ସୁତରାଂ ଏସବୁକୁ 
ଆମେ ଅଜଞ୍ଞେୟ ନେଇପାରିବା । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଯାହା ଆମର ଜ୍ଞାନର 
ପରିସରର ବହିର୍ଦୂତ, ଯାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର 
ସପକ୍ଷରେ ବା ବିପକ୍ଷରେ ଆମେ ସ୍ମିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆସିପାରିବା ନାହିଁ | ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ 
ଅନୁଭବାତୀତ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ତେଣୁ ଭିଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି 
ତର୍କସମ୍ମତ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବା ସଂଗତ ନୁହେଁ । ଏ ବିଷୟରେ ଯାହା ଆମେ ମାତ୍ର କଳ୍ପନା 
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କରିବା, ତେବେ କଳନାକୁ ନେଇ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣରେ କୌଣସି ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇବା 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ | ସୁତରାଂ ଜଣେ ଅଞ୍କେୟବାଦୀ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ଅନସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
କିଛି ନିର୍ଣୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯାହା ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଞ୍ଞେୟ ତାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଣୟ 
ଅହେତୁକ ବୋଲି ସେ ଧାରଣା କରନ୍ତି | 


ତେବେ ଅଜଞ୍ଞେୟବାଦର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ଏହା ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦଠାରୁ 
ସମାନଭାବେ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି କେତେକ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଯେହେତୁ ରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ବା ଇଶ୍ଵରବାଦ ବିଷୟରେ କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଠୟାତ୍ସକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଦିଏନାହିଁ, ସୁତରାଂ 
ଅଞ୍ଚେୟବାଦକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରାଯିବା ଦରକାର | ସେହି ମତରେ ଯେହେତୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନସ୍ତିତ୍ଵ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦ କିଛି ସ୍ପଷ୍ଟ ମତପୋଷଣ କରେନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏହା ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ନୁହେଁ । ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ୂକ ତର୍କସଂଗତ | ତେବେ 
ଏହି ମତରୁ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଭାବନାକୁ କେତେକ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି ଯେ, ଜଣେ ଅଞ୍ଚେୟବାଦୀ 
ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା ସମ୍ଭବ | ସେହି ମତରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଣିଷ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଇଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଅନୁଭବାତୀତ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ତେଣୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଷୟରେ କହିବା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଏକ ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇପାରିବ ଓ ଏହା ଛଶ୍ଵରବାଦ ବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିପାରିବ । 
ବିଶେଷକରି ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏପରି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା |! ଏଥରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ଅଥଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଯେ ଅଜ୍ଞେୟ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ତେବେ ଏହି ମତର ଏକ ବିପରୀତ ମତ ମଧ୍ଯ ଏଥିରୁ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଭାବେ ଆଣିହେବ | 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅଥଚ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ ଅଜ୍ଞେୟ ବୋଲି କହିବା 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ ଉଭୟ ହିଁ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅଞ୍ଞେୟ | ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏପରି ଏକ ଅତିମାନବୀୟ ଓ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ଭାବରେ 
ନିଆଯାଏ, ଯାହା ମାନବୀୟ ଅନୁଭବ ବା ତର୍କବୁଵ୍ଧିର ବହିର୍ଦୂତ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞେୟ | ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ ବା ସ୍ଵରୂପ 
କୌଣସି ବିଷୟରେ ଆମେ ଜାଣିବାର ବା କିଛି ନିର୍ଣୟ କରିବାର ଅବକାଶ ହିଁ ନାହିଁ । 
ଫଳତଃ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ପରସ୍ପରର ନିକଟବର୍ଭୀ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମତାନୁଯାୟୀ 
ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଅଯୌଜ୍ତିକ ଓ ଅବୌଦ୍ଧିକ, କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି ତର୍କସଂଗତ 
ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ଅଜ୍ଞାତ ଓ 
ଅଞ୍ଞେୟ | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ମତଗୁଡ଼ିକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ସ୍ଵବିରୋଧୀ ଦର୍ଶାଇଥାଏ 
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ଓ ଅଞ୍ଜେୟବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ନିର୍ଣ୍ଠୟାତ୍କ ମତ ନ ଦେଇ ଏହା ଅଞ୍ଞେୟ ଓ 
ଅଜ୍ଞାତ ବୋଲି କହିଥାଏ । ତେବେ ନିରୀଶ୍ବଵରବାଦ କେବଳ ଛଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନ ସହ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବାବେଳେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ଯେକୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ ଅଜ୍ଞେୟ ବୋଲି 
ନେଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ନେବାବେଳେ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥାଏ ! ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଭିନ୍ନତା 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେ ପରସ୍ପରର ଅତି ନିକଟବର୍ଭୀ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । 


ତେବେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦରୁ ଏକ ପରିଣାମ ଆସିପାରେ ଯେ, ବରଉଁମାନ ସୁଧା ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ପରିସର ଭିତରେ ଆମେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯଦି ଆମର ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭିତରେ ଆମେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତାର ପରିଚୟ ପାଇପାରିବା, ତେବେ ତାହାକୁ . ଅସ୍ବୀକାର କରିବୁ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଏକ 
ମୁକ୍ତମନ ପୋଷଣ କରିବା ଅଜ୍ଞେୟବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ | ଯାହା ବର୍ଉମାନ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାତ 
ତାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ ଜ୍ଞାତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼ାଇ ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ନିରପେକ୍ଷ, ମୁକ୍ତ ଓ ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ମନେହୁଏ । 
ଏଠାରେ ଲଶ୍ଵର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ବ୍ଯଙ୍ଗାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଆସିପାରେ । 
ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେତେବେଳେ ସବୁକିଛି ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ସାଧାରଣ ଭାବେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥଲା ! ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହ ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲା | ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଜ୍ଞାନର ଯେତିକି ବିକାଶ ହେଉଛି 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଜ୍ଞାତ ପରିସରଟି ସେତିକି ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଏକ 
ଅଜ୍ଞାତ ଇଲାକା ଭିତରେ ହିଁ ରହିଛନ୍ତି | ମଣିଷ ଯାହା ଜାଣି ନାହିଁ ତାହାକୁ ହି ଭଶ୍ବିର ବୋଲି 
ଭାବିଆସିଛି | ଅତୀତରେ ରୋଗ, ମହାମାରୀ, ମୁତ୍ୟୁ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସକଳକୁ 
ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କର କୋପ ବୋଲି ମଣିଷ ଭାବୁଥିଲା | ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନର 
ପରିସରରେ ଏସବୁକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ବା ଏସବୁର କାରଣ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ ସେଥରୁ ଅପସରି ଗଲା ! ଗ୍ରହ, ନକ୍ଷତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ ମଣିଷର 
ଧାରଣା ଅତି ସୀମିତ ଥିବାବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ବର୍ଗରାଜ୍ୟର କେତେ ଚମକ୍କାର କଳନା ମଣିଷ 
ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | ତେବେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିନ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରସାରିତ 
ହେଲା ପରେ ଇଶ୍ଵର ସେଠାରୁ ବି ଅପସରି ଯାଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ଯେତେ ଅଧୁକ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଚାଲିଛି, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଜ୍ଞାତଂଇଲାକା ସେତିକି ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଯାଉଛି । 
ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଅଜ୍ଞାତ ଇଲାକା ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ବହିର୍ଦୁତ, ତାହା 
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ନିରାଶଣୂରବା/କର ଳଚେଳ କିଶନ ୨୪୧ 


ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥଳ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଣିଷ ତଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେବ ବା କଳ୍ଧିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଆହୁରି ସଙ୍କୁଚିତ କରି ତାଙ୍କୁ ନିର୍ବାସିତ କରିବ 
ତାହା କହିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । 
(ଖ) ସଂଶୟବାଦ 

ସଂଶୟବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତୀକ । ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି ଜିଜ୍ଞାସା 
ବା ତର୍କଶୀଳ ଚିନ୍ତନ | ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭାବନାକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା 
ବା ସେସବୁର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଖୋଜିବାଦ୍ଵାରା ହି ବିଚାରର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ ସଭ୍ୟତା 
ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ସତ୍ଯ ବା ନିଶ୍ଚୟାତ୍ସକ ମନେ 
କରାଯାଇଛି, ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ସେସବୁର ନିଶ୍ଚିତତା ନେଇ ସନ୍ଦେହର ବୀଜ ଅଙ୍କୁରି 
ଉଠିଛି । ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ବା ଜ୍ଞାନକୁ ନିର୍ବିବାଦ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ସମାଜର କିଛି 
ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ତାହାକୁ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ ନୂଆ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ, ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ସଂଶୟରୁ ନୂତନ ବିଚାରର ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ବିଚାରର 
କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି | ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । 
ବୌଦ୍ଧିକ ସଂଶୟରୁ ନୂତନ ବିଚାର ସମଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ଏପରିକି ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଭନର 
ସୂତ୍ରପାତ ଘଟିଛି । 

ପା୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ସଂଶୟବାଦର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରୁ ସଂଶୟ ଜନିତ ଜିଜ୍ଞାସାର ଏକ ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ।! “ବିଶ୍ଵର 
ସବୁ କିଛି ପରିବର୍ଉନଶୀଳ, କୌଣସି କିଛି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ କିପରି ନିଶ୍ଚୟାତ୍ସକ 
ହେବ ! ସେହିପରି ସଫିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୋଟାଗୋରାସଙ୍କ ମତରେ ମନୁଷ୍ୟ ସବୁକିଛିର 
ମାନଦଣ୍ଡ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ତା'ର ପରିବେଶ ଓ ଜଗତକୁ ଅବବୋଧ 
କରିଥାଏ, ସୁତରାଂ ନିରପେକ୍ଷ ସତ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭବ କିପରି ହେବ ? ସେହିପରି ଗର୍ଜିଆଜ 
ମଧ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଜ୍ଞାନର ସତ୍ୟତା ନେଇ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଓ ଯଦିବି କେହି କିଛି ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତି, ତେବେ 
ସେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ୟକୁ ଜ୍ଞାପିତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଯଦି ଆମର 
ଅନୁଭୂତି ହୁଏ, ତେବେ ଅନୁଭୂତି ସକଳ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ | ଏକ ବ୍ୟକ୍ରିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଜ୍ଞାପନଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ସାର୍ବଜନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ନାହିଁ ବା ଏଥିରେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠତା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ଏହା ଅବିତରଣଯୋଗ୍ୟ । ଏହି ଯେଉଁ 
ସଂଶୟବାଦର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା ସେହି ପରମ୍ପରା ଭିତରୁ 
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୨୪୨ ଭାରତ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥଲା | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଯୁଗରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧିସସାରୁ ଯେଉଁ ସଂଶୟବାଦର ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା 
ତାହା ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏକ ନୂତନ ମୋଡ଼ ନେଲା । ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର ସଂଶୟବାଦ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । ଏକ ପ୍ରକାରର ସଂଶୟବାଦ 
ସକଳ ଜ୍ଞାନକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନେବା ସହ ଜ୍ଞାନଲାଭ ପାଇଁ ମଣିଷର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ 
ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ । ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଏପରି ସଂଶୟବାଦୀ ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡକୁ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି ଓ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଯେ ସଂଶୟବିହୀନ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅପରପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ସଂଶୟବାଦୀମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ପଦ୍ଧତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାନ୍ତି । ନିଶ୍ଚିତତା ଓ ସାର୍ବଜନୀନତାକୁ 
ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ ସେମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ମାନଦଣ୍ଡ ଖୋଜନ୍ତି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ସଂଶୟବାଦୀ ଥଲେ | ସେ ଏକ ନାଟକୀୟ 
ଶୈଳୀରେ କହିଥିଲେ, “ ମୁଁ ଏତିକି ଜାଣେ ଯେ ମୁଁ କିଛି ଜାଣେ ନାହିଁ ।” ତେବେ ଏହି 
ବକ୍ତବ୍ୟର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଥଲା ଯଥାର୍ଥ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ସନ୍ଧାନୀ 
ହେବା । ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଲୋକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଉଥିବା ବିଶ୍ଵାସ, ଧାରଣା ଓ 
ମତବାଦକୁ ଜ୍ଞାନର କଷଟିରେ ପରଖକରି ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନକୁ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅପରୀକ୍ଷିତ ଧାରଣା 
(unreflective ideas) ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଚାର ପରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ 
ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ବୈଚାରିକ ପରମ୍ପରା ରହିଥୁଲା | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପରେ ପ୍ଲେଟୋ, ଆରିଷ୍ଟୋଟଲଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଥୁଲା ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଟିନ୍ତାମାନସକୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପ୍ରେରଣା ବା ଅଭିନିବେଶ 
ଯୋଗାଇଥୁଲା | ତେବେ ଆରିଷ୍ଟୋଟଲଙ୍କ ପରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ସଂଶୟବାଦର 
ପରମ୍ପରା ଅତୁଟ ରହିଥୁଲା ! ପାଇରୋ, ଆର୍ସେଲିସସ, କାର୍ନିଏଡେସ, ଆନେସିଡେମସଙ୍କ 
ପରି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ଲେଟୋ, ଆରିଷ୍ଟୋଟଲ ଓ ସାମସମୟିକ ଷ୍ଟୋଇକ ଦାର୍ଶନିକ ଜେନୋଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ସକଳକୁ ନାନା ଭାବରେ ଆହ୍ଵାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍ୟର 
ସ୍ଵରୂପ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସଂଶୟ ବାଦର ଯେଉଁ ପରମ୍ପରାଟି ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ବୌଦ୍ଧିକ ପରମ୍ପରାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ତାହା ସର୍ବଦା ଅହେତୁକ ଭାବନା, ଆଧୀରହୀନ 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆମର ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଆସିଛି | 


ସଂଶୟବାଦ ନେଇ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଯେପରି ଏକ ଗୌରବାବହ ପରଞ୍ପରା 
ରହିଛି, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜିଜ୍ଞାସୁ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ୁ ମନ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା । ହେରାକ୍ତିଟସଙ୍କ ପରି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ପରିବର୍ଭନକୁ ବିଶ୍ଵର ସାଧାରଣ 
ସତ୍ୟ ବୋଲି ନେଉଥୁଲେ ! ବୁଦ୍ଧ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରି 
କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରବାଦର ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ | ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନ ଯେ କେବେ ନିର୍ବିବାଦ 
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ନିର/ଙରବ/ଦର 6କେଚେଳ ଦିରନ ୨୪୩ 


ହୋଇପାରିବ ଏହାକୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଜଗତ ବିଷୟକ ଆମର ଜ୍ଞାନ 
କେବେହେଲେ ସଂଶୟମୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ଧରବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଜ୍ଞାନକୁ 
ନାନା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରାଯାଇପାରେ । ସ୍ୟାଦବାଦ ଓ ଅନେକାନ୍ତବାଦ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ବିଚାରର ଅବତାରଣା କରିଛି, ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବା 
ସଂଶୟମୁକ୍ତ ବୋଲି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ମୋଟ ଉପରେ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ଚର୍ଚ୍ଚା ଭିତରେ 
କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିନେବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସର୍ବଦା 
ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ମୌଳିକ 
ଭାବନା ସକଳକୁ ଅନ୍ୟଯୁଗରେ ଆହ୍ଵାନ ଦିଆଯାଇଛି । ବିଶେଷକରି ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵରଜନିତ 
ଅନେକ ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ନାନା ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଇଛି । 
କେବଳ ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ତର୍କବଚନ (analytic proposition)ମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ସକଳ 
ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ତର୍କବଚନମାନଙ୍କୁ (synthetic proposition) ସନ୍ଦେହ କରିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସଂଶୟ ବାଦ ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଧରବଭାବରେ ନେବାର କୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ ଆଧାର ନାହିଁ । ବିଶେଷକରି 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଛଶ୍ଵର ବା ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକ୍ୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ କିଛି 
ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁ, ସେସବୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ବୌଦ୍ଧିକ ବା ଅନୁଭବଗତ ଆଧାର ନାହିଁ । 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜନିତ ଆଧାରର ଅଭାବରେ ଇଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ କେବଳ 
ଆମର ନୈସର୍ଗିକ ବିଶ୍ଵାସଜନିତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନୁଭବ ଓ ଉର୍କବୁବ୍ଧିକୁ ମୁଳ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିବାର ଅବକାଶ ହିଁ ନାହିଁ । ଏପରି କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ବା ପଦ୍ଧତି ନାହିଁ 
ଯାହାକୁ ପ୍ରୟୋଗକରି ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସ୍ଵରୁପ ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣିହେବ । ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ, ସେହି ପଦ୍ଧତି ବା ସେପରି କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ପଦ୍ଧତି ନାହିଁ ଯାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମକୁ କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ବା ସୂଚନା 
ଦେଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ମଣିଷ ମନର ଏକ କଳ୍ପନା ଓ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି 
ସଂଶୟବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ନିଆଯାଇପାରିବ । 

ସଂଶୟବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ମଣିଷର କ୍ଷମତା ଉପରେ ସମସ୍ତେ ଗମ୍ଭୀର ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ସଂଶୟବାଦର 
ଉର୍କସମ୍ମତ ପରିଣତି ଯେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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୨୪୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଝରବାଦ 


(ଗ) ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ସ୍ଵଭାବବାଦ 

ପ୍ରକୃତିବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନରୁ ଉ୍ଭବ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଘଟଣା ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇପାରିବ । 
ଏହା କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ବା ଘଟଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ୟ ରହିଛି । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ଅନେକ ରହସ୍ୟକୁ ମଣିଷ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରୁଛି 
ଓ ଅନେକ ରହସ୍ୟକୁ ଯଥାଯଥ ଭାବେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିପାରି ନାହିଁ । ତେବେ ସଭ୍ୟତାର 
ବିଜାଶ ସହ ଅତୀତରେ ଯାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁ ନ ଥିଲା, ତାହା ଆଜି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହେଉଛି |! ଆଜି ଯାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ, ଆଗାମୀ ଦିନରେ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ସମ୍ଭବପର ହେବ । ପ୍ରକୃତିରେ ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ଚମଜାରିତା ବା ଅଲୌକିକତା ନାହିଁ । 
ପ୍ରକୃତିର ଜଟିଳତା ଓ ବିଶାଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଣିଷର ପ୍ରଜ୍ଞା ଏବେବି ସୀମିତ 
ହୋଇରହିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ ରହସ୍ୟ ମଣିଷ ବୁଝି ପାରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି ଓ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆହୁରି ଅଧ୍ୟକ ରହସ୍ୟକୁ ସେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ | ମୋଟ 
ଉପରେ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ, ବସ୍ତୁ, ଘଟଣା ଓ ଶକ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ 
ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବ, ଏଥିରେ କୌଣସି ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନାହିଁ ବା ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ସକଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି ଅଟେ । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ବା ଯାହା କିଛି ଘଟଣା ଘଟେ ତାହାକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ସ୍ଥିରୀକୃତ ପ୍ରଣାଳୀ ମାଧ୍ଯମରେ ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବ ! ବସ୍ତୁତଃ ବିଶ୍ଵର ସକଳ ବସ୍ତୁ ଘଟଣା, 
ଶିକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ସମ୍ଭବ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର, ଦେବୀ-ଦେବତା, ଚମଜ୍କାରିତା ଇତ୍ଯାଦି ସକଳ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବା ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା, ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ସ୍ଥାନ ହିଁ ନାହିଁ, କାରଣ 
ପ୍ରକୃତିବାଦ ଆଧାରରେ ସେସବୁ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିସର ଭିତରର ଘଟଣା ନୁହେଁ | ସେ ସବୁର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ନାହିଁ । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ବିରୋଧ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଅବଶ୍ୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ରହିଛି, ତେବେ ସେହି ବ୍ୟତିକ୍ରମକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସେହି 
ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ସମ୍ଭବ | କିନ୍ୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ ବା ବିରୋଧୀ ଘଟଣା ରହିବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 


ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଅନୁସାରେ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁଦ୍ଵାରୀ ହୋଇଛି ଓ 
ଏହା କେତେକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସ୍ଥାନ, କାଳ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ 
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ନିରାଣ୍ମରବାକର ଟଳେଚେଜ ଦିଗ ୨୪୫ 


ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ ଜଗତର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ୨ ଘଟଣା, ଶର୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ସମ୍ଭବ । ଆମର ଜଗତ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଥାନ, କାଳ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ, 
ଯାହା ଏସବୁର ଅନ୍ତର୍ତୁକ୍ତ ନୁହେଁ ତାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ ! 
ସୁତରାଂ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ସତ୍ତା ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୂୁହେଁ ବା ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମର ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମ ବା କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ବିଧୁଦ୍ଧାରୀ ପରିଚାଳିତ । ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତାର ସ୍ଥିତି 
ନାହିଁ ଯାହା ଏହି ନିୟମର ବହିର୍ଦୂତ, ସୁତରାଂ ତଥାକଥୂତ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତା 
କେବଳ କନଳ୍ତନାମାତ୍ରର ଯାହାର କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତି 
ପରିବର୍ଁନଶୀଳ ଓ ଏହି ପରିବର୍ଭନକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । 


ପ୍ରକୃତିବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣାର କେବଳ ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ 
ମାତ୍ର ନୁହେଁ, ଏହା ଭିତରେ ଏକ ଧାରା ବିଦ୍ୟମାନ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ 
ଏକରୁପତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରିଥାଉ ।! ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଅନ୍ୟ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁଦ୍ଧାରା କରାଯାଏ, ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ଶଲ୍ତିଦ୍ଵାରା ହେବା ସମ୍ଭବ ହିଁ ନୁହେଁ । ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାଦ୍ଵାରା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, ସୁତରାଂ କୌଣସି ପ୍ରକ୍ରିୟାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ ସେହି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାର 
ପରିସର ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବା ଘଟଣାର କାରଣ ପ୍ରକୃତି 
ବହିର୍ଦୃତ କୌଣସି ସତ୍ତା ବା କ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବା ତାହା ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭିତରର 
ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ମଣିଷ ତା'ର ଅବବୋଧ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଭାଗରେ ବିଭାଗୀକରଣ କରି ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ କେତେକ ନିୟମ, 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ଏକରୂପତାକୁ ସେ ଆବିଷ୍କାର କରି ତାହାର ଆଧାରରେ ସେହି ସ୍ତରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଘଟଣା ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ ସେହି 
ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଶୃଙ୍ଖଳା କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ତାହାକୁ ଅନୁଶୀଳନ ବା ଆବିଷ୍କାର କରିବାଦ୍ଵାରା 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ |! ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରଧାରାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକୃତିର 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ବୋଧଗମ୍ଯ କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ନାନା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ରହସ୍ୟମୟ କଳ୍ପନା 
କରୁଥଲା । ତେବେ ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ସେ ସବୁକିଛିକୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର ନିୟନ୍ଷଣରୁ 
ସମ୍ଭବ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରୁଥଲା, କିନୁ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାରେ ' ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା” କୁ 
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୨୪୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବସ୍ତୁ ବା ବିଧାନ ନ ଥାଏ, ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନୁହେଁ | 


ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିବାଦ ମୌଳିକତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି । 
ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଯେ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଏହା ବିଜ୍ଞାନ କେବେବି କହିନଥାଏ | ବରଂ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ଘନ୍ଧରେ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ରମବର୍ଦ୍ଧିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ନୂତନରୁ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଥାଏ |! ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ ଜଗତ ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ନିରନ୍ତର ଭାବେ 
କ୍ରମବିକାଶ ଲାଭକରିଚାଲିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏକ ବସୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀର ପରିଣାମ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ସ୍ବସଂଶୋଧନାତ୍ସକ ହୋଇଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନକୁ ନିରନ୍ତର ବା 
ଶାଶ୍ବତ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ, ଏହା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସମର୍ଥତ । 

ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରକୃତିବାଦ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା, ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଦାର୍ଶନିକ ବିଗର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁ ବିଚାର ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ, ତାହା କୌଣସି ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭା ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଗ୍ରହଣ କରିନଥାଏ ! ସ୍ଵଭାବବାଦ ବା ପ୍ରକୃତିବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିଷ୍ପର୍ଷ ଉପରେ ଆଧାରିତ | ସୁତରାଂ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଏକ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମୀମାଂସାର ପୂଷ୍ଠପୋଷକ ବା ଅନ୍ଯ ଭାଷାରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ପ୍ରକୃତିବାଦର ଏକ ତାର୍କିକ ପରିଣତି । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ଓ ପରିଣାମତଃ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ । କିନ୍ତୁ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ, 
କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ଦର୍ଶନ ନୂହନ୍ତି | କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି | 
ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭିତରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ | କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ନୂହନ୍ତି ! 
(ଘ) ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସମୀପବର୍ଭୀ ! 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଯଦିବା ଏକ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତେବେ ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
ନରୀଶ୍ବରବାଦ ସହ ସମତାଳ ହୋଇପାରିବ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଜନ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
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ନିରାଝାରକ/ଦର କେତେକ ଦିଗଛ ୨୪୭ 


ହିଁ ଆମର ସକଳ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ! ବିଶ୍ଵଜଗତ ବିଷୟରେ ଆମେ କେବଳ ଆମର 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ | ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଆଧାର କରି ବିଜ୍ଞାନର ସୌଧ 
ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ବିଜ୍ଞାନର ସକଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ଭିତ୍ତି ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଛାଡ଼ି ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନର ଭୂମିକା ନେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ, ବିଭିନ୍ନ ବିଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ସମନ୍ୟ ସ୍ଥାପନ 
ପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ନିୟମମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣ ହିଁ 
ଦର୍ଶନର କାର୍ଯ୍ୟ । ବିଶ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯାହା କିଛି ତଥ୍ଯଗତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ, ତାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଆଧାରରେ ବିଜ୍ଞାନ ଦେଇପାରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ବାଦ ଦେଇ ତଥ୍ୟଗତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
ତେବେ ଦର୍ଶନର ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି କହିବାରହି ନାହିଁ | ଜଗତରେ କ'ଣ ଅଛି ବା କଂଣ 
ବାସ୍ତବ, ତାହା ବିଜ୍ଞାନ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ସ୍ଥିର କରିପାରିବ । 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ମାନବୀୟ ଆଚରଣର ମୁଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦର୍ଶନର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଟେ | ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଆମର ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର 
ଭିତ୍ତି ଉପରେ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ନିର୍ଣୟ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା 
ରହିବ । ତେବେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ଏ ବିଷୟରେ 
ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଓ ତଥ୍ୟଭିଭ୍ଜିକ ଜ୍ଞାନ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ | ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରିତ 
ନୁହେଁ ବା ଯାହାକୁ ଆମେ କେବେହେଲେ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ନୋହୁଁ, ତାହାର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ହି ନାହିଁ | ପରିଣାମତଃ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାର ଅସିତ 
ବିଜ୍ଞାନଦ୍ବାରା ନିର୍ବାରିତ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ଯମରେ ବୋଧଗମ୍ୟ ନୁହଁ, ତାହାର କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ହିଁ 
ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର, ଦେବଦେବୀ ଇତ୍ଯାଦି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାର ଭାବନା ଯେହେତୁ ବିଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ମତ ନୁହେଁ ବା ସେସବୁ ଆମର ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହଁ, ସେସବୁ କେତେକ କଛନାମଙତ୍ର 
ଓ ସେସବୁର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ହିଁ ନାହିଁ । 

ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଯେ ସକଳ ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର 
ମୁଳଭିଭି ଏହି ଭାବନାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନର ବିକାଶ ହେବା ଜଣାଯାଏ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା 
ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ତଥ୍ୟଗତ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର ଆଧାର | ସେହି ଆଧାର ଉପରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ପ୍ରକଛ ଓ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ରୂପ ନେଇଥାଏ ! ତଥ୍ୟ ନ ଥୁଲେ ବିଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନ ଥଲେ ତଥ୍ୟ ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ 
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୨୪୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଖମରବାଦ 


ଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାରେ ଏହି ବିଚାର ବହୁ ପରେ ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ସଭ୍ୟତାର ଆଦି 
କାଳରେ ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ବୋଧଶକ୍ତି ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେହି ଯୁଗରେ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କିଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର କଳ୍ନାରେ କରାଯାଉଥୁଲା | ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ଅନେକ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଉଥୁଲା | 
ବିଚାରର ବିକାଶଧାରାରେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଅମୂର୍ଭ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ତିକ ସତ୍ତାର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ଜଗତର ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା କରାଗଲା |! ଏସବୁର ପରେ ଯାଇ ବିଜ୍ଞାନର 
ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ପ୍ରକୃତିର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣରୁ ମଣିଷ ବିଭିନ୍ନ ଏକରୂପତା, ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଦେଖୁ ତାହାରି ଆଧାରରେ ଘଟଣା ସକଳକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କଲା | ଘଟଣା ସକଳକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ପ୍ରକୃତିର ଶୁଙ୍ଖଳା, ଏକରୂପତା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା କ୍ରମ ଓ ତନ୍ତ୍ର (୦୮୮ and system)କୁ ଆଧାର ଭାବରେ ଗହଣକଲା | 
ଏସବୁ ତା”ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନିତ ଅନୁଭୂତିଦ୍ଧାରା ସମ୍ଭବହେଲା । ପରିଣାମତଃ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷବୀଦ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣର ଭିତ୍ତି ହୋଇପାରିଲା | ଏହାର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅଲୌକିକ 
ସତ୍ତା, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଲା | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦର ଫଳସ୍ବରୂପ ଛଶ୍ଵରବାଦକୁ ତର୍କସଂଗତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ ! ଆଧୁନିକ କାଳରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥବା ଅନୁଭବବାଦ ବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା | ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ସଞ୍ଚାନାତ୍ସକ 
(cognitive) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ଦେଇ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ସକଳ 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ବଚନମାନଙ୍କୁ ନିରର୍ଥକ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନକଲା, କାରଣ ସେସବୁର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟାପନ (୪:୮) କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । 
ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି ଉକ୍ତି ବା ବଚନ ଆମକୁ କିଛି ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ଦେଇ ନ ଥାଏ, 
କାରଣ ସେସବୂର ସତ୍ୟାପନ ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ | ସତ୍ୟାପନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ଛଶ୍ଵବର 
ସଂପର୍କିତ ବା ତାର୍ବିକ ବଚନ ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ଛଦ୍ଧକଥନ ବୋଲି 
ଅଭିହିତ କଲେ । ଇଶ୍ଵର-ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବଚନ ସକଳ ନା ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ ନା ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ, 
ସୁତରାଂ ସେଗୁଡିକ ଛଦ୍ଧକଥନ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସମସ୍ତ ସାର୍ଥକ କଥନମାନ 
ଦୁଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଯଥା ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ଵକ କିମ୍ବା ସଂଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ । ଏକ ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ 
ତର୍କବଚନରେ ବିଧେୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅର୍ଥକୁ ଆଂଶିକ ବା ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ପୁନରାବୃତି 
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ନିରାଣରବାଦର ନେଟଚେଳ ଦିଗନ୍ତ ୨୪୯ 


କରିଥାଏ । ଏହି ତର୍କବଚନଗୁଡ଼ିକ ଧୂବ ସତ୍ୟ, କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ଜଗତ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ବିବରଣୀ ଦେଇନଥାନ୍ତି | ଅପରପକ୍ଷରେ ଏକ ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ତର୍କବଚନ 
ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ବିବରଣାତ୍ସକ ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ, ସୁତରାଂ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ସତ୍ୟ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ମିଥ୍ୟା ହୋଇପାରେ । ଏଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ଯାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ପାଇଁ 
ସତ୍ୟାପନ ମାଧ୍ୟମରେ ଘଟଣା ସହିତ ମିଳାଇ ଦେଖୁବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ଏହି 
ଶ୍ରେଣୀର ତର୍କବଚନ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ କାରଣ ଏସବୁ ଜଗତ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଥାନ୍ତି | 
ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସତ୍ୟାପନୀୟତା ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ, ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏକ ତର୍କବଚନ ସତ୍ୟ କିମ୍ବା ମିଥ୍ୟା ତାହା ନିରୂପଣ କରାଯାଇପାରିବ । ବସ୍ତୁତଃ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ କଥନ ନିରର୍ଥକ, କାରଣ ସତ୍ୟାପନୀୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅଭୌତିକ, 
ଅତିପ୍ରାକ୍ୃତିକ ଓ ଅନୁଭବାତୀତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କିତ 
କଥନ ନିରର୍ଥକ ମନେହୁଏ, କାରଣ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି କଥନ ବା ବିବରଣୀର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭବର 
ଉର୍ଷ୍ଟ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟାତ୍ସକ ବିବରଣୀ ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ବସ୍ତୁତଃ 
ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ସଞ୍ଞାନାତ୍ସକ ତର୍କବଚନମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡ ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେଥରରେ ଭତଶ୍ଵର ବିଷୟକ ସକଳ କଥନ ନିରର୍ଥକ ଓ ଅବୋଧଗମ୍ୟ ମନେହୁଏ । 


ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଓ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଛଶ୍ବର 
ସଂପର୍କିତ ସଞଜ୍ଞାନାତ୍ସକ ତର୍କବଚନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ନା 
ଆମେ ଛ୍ଶ୍ବରଙ୍ଗ ସଂପର୍କରେ କିଛି ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିପାରିବା ନା ଆମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କିଛି ସାର୍ଥକ ଭାବେ କହିପାରିବା ! ତେବେ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ “ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ” 
ମଧ୍ଯ ଏକ ସାର୍ଥକ ତର୍କବଚନ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ ବା 
ସତ୍ୟାପନ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବା ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଅନ୍ୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପରି କହିବ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ବିବରଣ ଅବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନିରାଧାର ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ବିଚାର ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇପାରେ । 
୬.୩ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ବ୍ଯାବହାରିକ ଜୀବନ 

ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ | ଭାରତରେ 
ଓ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରାୟ ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
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୨୫୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମ୍ମିରବାଦ ବନାମ ନିରାଝ୍ଧରବାକ 


ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ବିକାଶ ଭିତରୁ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଆସିଥାଏ । 
ସମାଜର କିଛି ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ତର୍କଶୀଳ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ଜିଜ୍ଞାସା ଯେତିକି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଦ ତାହାର 
ସମାଧାନ ବା ଉତ୍ତର ସେହିଯୁଗରେ ହୁଏତ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ନୁହେଁ | ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟା ଉତ୍ଥାପନ 
ମଧ୍ୟଦେଇ ୍ତଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଚାର ଭାବରେ ଆସିବା ଫଳରେ ସେହି ବିଚାରର ତାର୍କିକ 
ବୈଧତାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଭାରତରେ ଓ 
ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଛ୍ତଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ବିଚାର 
ଜଗତରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଛି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତାଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉ 
ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ଥିତ୍‌ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ହେଉ, ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେସବୁକୁ ତାର୍କିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ଭିତ୍ତି ବା ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନାରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଦର୍ଶନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଆସିଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଅମୁର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ, 
ଯାହା ଉପରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବୌଦ୍ଧିକବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଆସିଛନ୍ତି । 
କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏହା ସେମାନଙ୍କର ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ମନୋରଞ୍ଜନ, ଯାହା ସହିତ 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ସମ୍ଚନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ମତ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଭାବନା ବୋଲି 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବା ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ରହିଆସିଛି | ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଅସଂଖ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, 
ଧର୍ମର ଭାବନା ଭିତରେ ଛଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେଇଆସିଛି, ନୈତିକତାକୁ ଶଶୃର- 
ଆଧାରିତ କରାଯାଇଛି, ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
ହୋଇଛି ଓ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ନାନା ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରୁଛି | ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ପରଠାରୁ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ନୈତିକତା ଓ ଏପରିକି ରାଜନୀତି ଇତ୍ଯାଦି ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ଏହା ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ନେବା ସହ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଏହାର ନାନା 
ପ୍ରଭାବ ରହିଆସିଛି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ରାଶି ରାଶି ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି, ନାନା କାହାଣୀ ଓ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କେବଳ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଏକ ଅମୁର୍ଜଁ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ନ ହୋଇ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବହୁ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଛି ! 


ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହ୍ଵାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି ବା ଶାଣିତ ତର୍କ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅସାରତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି 
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ନିର/ଣରବା/ଦର 6କେଚେଳ ଦିନ ୨୫୧ 


ସେମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ କୁହାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ସ୍ଵାଧୀନଚିନ୍ତକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବିଚାର ସପକ୍ଷରେ ନିଜର ମତ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ 
ସମାଜରେ ନାନା ଅତ୍ୟାଚାର ମଧ୍ଯ ସହିବାକୁ ହୋଇଛି | ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବିଚାର ସମ୍ବଳିତ ଲେଖାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରାଯାଇଛି ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟରୁ ବିତାଡ଼ିତ 
କରାଯାଇଛି ବା ସଂବେଗାତ୍ସକ ଭାଷାରେ ନ୍ୟୁନ କରାଯାଇଛି । ବୌଵି କସ୍ତରରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାନଯାଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କୁ ସମ୍ବେଗାତ୍ସକ ଭାବରେ ଭ୍ରଷ୍ଟ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିନ୍ଦାତ୍ସକ ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବାର ବହୁ ଉଦାହରଣ 
ଇତିହାସରେ ରହିଛି । ତେବେ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଚିନ୍ତାଜଗତର ବିପ୍ଲବୀ ଓ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ । ସେହିମାନେ ହିଁ 
ସଭ୍ୟତାର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୁଵଧି ଜୀବୀ । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ, ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଓ ଏପିକୁରସଙ୍କ ପରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ 
ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇ ନାନା ନିର୍ଯାତନା ଦିଆଯାଇଛି ! ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ କୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଆଯିବା ସହ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନୈତିକ, ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ସ୍ବାଧୀନଚେତା, ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ୁ ଓ 
ମାନବଦରଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବିଚାର ପାଇଁ ଅତୀତରେ ବହୁ ମୁଲ୍ୟ 
ଦେବାକୁ ହୋଇଛି ।! ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଇତିହାସରେ ନାନା ଅମାନୁଷିକ କାହାଣୀମାନ ରହିଛି । 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ବିସ୍ତାର ହୋଇ ଧର୍ମ 
ସକଳ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିତ୍ତି ହୋଇଛି, ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
ସମାଜ ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ରହିଛି । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବାଣୀ ଅକାଟ୍ୟ, ଶାଶ୍ୃତ ଓ ଇଶ୍ଵର-ଦତ୍ତ 
ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିବାଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ 
ସ୍ବାଧୀନ ଚିନ୍ତା ପ୍ରାୟତଃ ଲୋପ ପାଇଛି । ତେବେ ୟୁରୋପରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ 
ନବଜାଗରଣ ସୃଷ୍ି ହେବାଦ୍ଵାରା ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ପ୍ରଗତି ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ତା'ର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହେଲା । ବିଜ୍ଞାନର ଆଦିକାଳରେ ମଧ୍ଷ 
ଅନେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାନାୟକ୍କଙ୍କୁ ନାନା ନିର୍ଯାତନା ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହୋଇଛି । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଯୋଗୁଁ ଆଧୁନିକ ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ବିଶିଷ୍ଟ 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ଆନାଟୋମିର ଜନକ ଆଣ୍ଡିଆସ ଭେସାଲିୟସ ଶରୀର ବ୍ଯବଚ୍ଛେଦ 
କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ନାନା ବିଦ୍ବେଷର ଶିକାର ହେବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ଜିଓର୍ଡାନୋ ବୃୁନୋଙ୍କର 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୨୫୨ ଭାରତଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଖ୍ମରବାକ 


ମତ ‘କୌଣସି ବିଷୟରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଶେଷ କଥା ନୂହଁ, ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ! ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ସର୍ବସମ୍ମୁଖରେ ଚର୍ଚ୍ଚ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧି ନିଆଁ ଲଗାଇ ହତ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ବାଇବେଲ 
ମତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ ଯୋଗୁଁ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜର୍ଜ ବୁଫନଙ୍କୁ ନାନା ନିର୍ଯାତନା 
ଦିଆଯାଇଛି । ତାଙ୍କ ମତ ଥିଲା ଯେ, ଆଜିର ଦୂନିଆ ବହୁ ପରିବର୍ଭନ ଦେଇ ଏ ସ୍ଥିତିକୁ 
ଆସିଛି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏଥରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେବ । ପୂୃଥବୀ ଉତ୍ପଭ୍ତିର 
ବହୁ ପରେ ଯାଇ ପର୍ବତ ପାହାଡ଼ ଆଦି ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | ଏହି ମତ ଦେଇ ସେ ଧର୍ମୀୟ 
ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକଙ୍କଠାରୁ ବହୁ ଅପବାଦ ପାଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାଲିଲିଓ 
ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନରେ କେତେକ ଆବିଷ୍କାର ପାଇଁ ବନ୍ଦୀଜୀବନ ବିତାଇଛନ୍ତି | ଚାର୍ଲସ୍‌ ଡରୱନଙ୍କର 
ବିବର୍ନବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସୀ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକମାନେ ତାଙ୍କୁ ନାନା ଭାବେ 
ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଖୋଜିଲେ ବହୁ ଉଦାହରଣ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଇତିହାସରୁ ମିଳିବ | 
ଧର୍ମ ଓ ଶଶ୍ବରରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାର ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ 
ଓ ମାନବବାଦୀଙ୍କୁ ନାନା ନିର୍ଯାତନା ଦେବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି | 

ୟୁରୋପରେ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଯାହା ଘଟୁଥଲା, ଏବେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମର ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ଥବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ତାହାହିଁ ଘଟୁଛି । ବହୁ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ସଂସ୍କାରକ, ଲେଖକ, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ପୂଷ୍ଠପୋଷକ ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ପ୍ରବକ୍ତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର 
ସାମାଜିକ ବିଦ୍େଷ ରହିଛି | ବିଶେଷକରି କେତେକ ଧର୍ମତନ୍ତ୍ରୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦ 
ଅତୁଟ ରହିଛି | ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ସମାଜର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି 
ଦେଇ ନାନା ସଂସ୍କାରମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବିରୋଧ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଧର୍ମର ବିଧାନ ଲଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରା ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ଯାହା ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ବା ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ, ତାହା ଯେତେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଏକ ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ କାର୍ଯ୍ୟ । 
ଏହି ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ତଥାକଥୂତ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସର୍ବଦା ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ନିନ୍ଦାସୂଚକ ଦୃଷ୍ଟି ପୋଷଣ 
କରି ଆସିଛନ୍ତି | ତେବେ କୌଣସି ଭାବନା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅଯୁକ୍ତି ସଂଗତ 
ବୋଲି ବିବେଚନା କରାନଯାଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, ସଂସ୍କାରବାଦୀ ବା ହେତୁବାଦୀମାନଙ୍କ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉଠାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଇତିହାସରେ ଚାପିଦେବାକୁ ବହୁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି | 


ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ନିଷେଧାତ୍ସକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହା ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରମାଣକୁ ଅବୈଧ ଓ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ମିଥ୍ୟା ଓ ଅୟୁକ୍ତିସଂଗତ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଥାଏ | ଭ୍ତଶ୍ବଵର 
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ନିରଣମରବାଦର 6କେଚେଳ ଦିଗନଛ ୨୫୩ 


ଧର୍ମର ପରିସର ଭିତରେ ଏକ ମୌଳିକ ଭାବନା ଓ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ତନ୍ତ ଭିତରେ ଏକ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟ । ତେବେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ବା ବିଚାର ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର ତର୍କସଂଗତ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଆଧାରହୀନ 
ଓ ଅଯୌଜ୍ତିକ ତାହାହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି ୮ ସୁତରାଂ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଯେ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଏହା କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତି ଆଧାରିତ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୁହେଁ, ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଦେଇ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ! 


ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ, କେତେକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅସୁସ୍ଥ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ମାନସିକ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ମାନବୀୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ମତ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ ମାନସିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର 
ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ନୈତିକ-ଚେତନାର ପରିପନ୍ଧୀ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ରହିଛି । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ଆସ୍ଥା ରଖ୍ମ ନଥୁବା ଓ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ 
ବା ଅନୁରାଗବିହୀନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ପ୍ରକୃତରେ ଅନେକ ବିଚାରବୁଛ୍ଧି ସଂପନ୍ନ ! ସେମାନେ 
ତର୍କଶୀଳ ଓ ଭଲ-ମନ୍ଦ ନେଇ ବେଶ୍‌ ସଚେତନ | ବାସ୍ତବରେ ଇତିହାସରେ ମଣିଷ ଜାତିର 
ହିତ ଚିନ୍ତାକରି ଆସିଥିବା ଅନେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ହେଉଛନ୍ତି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ! ଜୀବନରେ 
ବିଚାରଶୀଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥବା ବ୍ଯକ୍ରତିବିଶେଷ ସାଧାରଣତଃ ମାନବ-ଦରଦୀ ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହୋଇଥାନ୍ତି | ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସହ ମାନବିକ ସୁଖଶାନ୍ତିର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପର୍କ ରହିଛି କହିବା ଅଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ | ବରଂ ବିଡ଼ମ୍ବନାର ବିଷୟ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଜନଜାତି ବା ବନବାସୀ ସ୍ତରର ଲୋକମାନେ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହ ଦେବଦେବୀ ବା ସେମାନଙ୍କ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ଉପାସନା କରନ୍ତି ଓ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ଅତି ଦୟନୀୟ ସ୍ତରରେ ଓ ଏପରିକି ଉପମାନବୀୟ 
ସ୍ତରରେ (Sub-human) ଜୀବନଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି | ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତର ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନରେ ସେପରି କିଛି ବିକାଶ ହୋଇନଥାଏ । ଜୀବନର ସୁଖଂଦୁଃଖ ବା ସୁସ୍ଥ 
ମାନସିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅବିଶ୍ଵାସର ସେପରି କିଛି କାରଣ ନାହିଁ । ବରଂ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ବିକାଶ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ 
କରିବାଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବରେ ଯଥାର୍ଥ ସମସ୍ୟାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଧାର୍ମିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବିଚାରକଲେ ବୌନଦ୍ଧାଧର୍ମାବଲମ୍ବଭୀମାନେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ନୁହନ୍ତି ବା ଇଶ୍ଵର 
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୨୫୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ କନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଭାବନାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ | ତେବେ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଛଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସୀ 
ନ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖ ଦୂର୍ବଶାରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି, ଏହା କହିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ । 
ସେହିପରି କୌଣସି ବିଶ୍ବାସକୁ ସମାଜରେ ବହୁ ଲୋକ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସେହି ବିଶ୍ବାସ ସତ୍ୟ 
ହେବାର ମାନଦଣ୍ଡ ନୁହେଁ । କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସତ୍ଯ-ମିଥ୍ଯା ଏହାର 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ କାରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁପରକ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଏକ ସିଛ୍ଧାନ୍ତକୂ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସଂଗତ ମନେହୁଏ, ମନସ୍ଥାତ୍ତିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ନୂହେଁ ! 
ଜଣେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀର ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଶତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସେପରି କିଛି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ପ୍ରମାଣ ରହିଛି କି ? କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଚୀନତା ବା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଆଧାରରେ 
ଏହାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ବାସକୁ ବିନା ପ୍ରମାଣ ବା 
ଆଧାରରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ ! ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ମତପୋଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଭତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷର ସହଜାତ ବା ଜନ୍ମଜାତ ! ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସହଜାତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ମାନବ ସ୍ଵଭାବର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ | ତେବେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବ୍ଯକ୍ତି ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରୁ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ପରିବାର, 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ମଣିଷ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରୁ ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ବ୍ଯକ୍ତିର ମାନସିକତାକୁ ଆଛାଦିତ 
କରିଥାଏ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସହଜାତ ବା ଜନ୍ମଜାତ ଧୀରଣା ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ 
ଶିଶୁଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ବୃଦ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ବର-ଅବଧାରଣା ରଖୁଥାନ୍ତେ | କିନ୍ତୁ ଅନେକ 
ଦାର୍ଶନିକ, ହେତୁବାଦୀ ବିଚାରକ, ମନୋବିଜ୍ଞାନୀ, ସଂଶୟବାଦୀ ଓ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅପବିଶ୍ଵବାସ ଭାବେ 
ସେମାନେ ନେଇଅନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସହଜାତ, ଏହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ | ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସ ପରି ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭ କରିଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବହୁଳ ଭାବରେ ରହିଥୁବାରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ । 


ତେବେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅନେକ ଭାବରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବିଷୟରେ ଆପଭ୍ି 
ଉଠାଇଥଆନ୍ତି ଯେ ଏହା ନୈତିକତାର ପରିପନ୍ଛୀ | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଛଶ୍ବର ହିଁ ଜଗତରେ 
ନୈତିକ ବିଧାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଛଶ୍ଵର ହିଁ ସକଳ ନୈତିକତାର ଆଧାର ବା ଉତ୍ସ | 
ସାମାଜିକ ଆଚରଣ ସ୍ତରରେ ନୈତିକତାର ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ଛଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନୈତିକତା ଓ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରାୟତଃ ଅଭିନ୍ନ ସୁତରାଂ ନୈତିକ ନିୟମକୁ ପାଳନ କରିବା ଅର୍ଥ 
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ନିରାଣ୍ଧରବା/ଦର କେଚେଳ ଦିଗଛ ୨୫୫ 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ କରିବା ଓ ନୈତିକ ନିୟମର ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ ଅର୍ଥ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶର 
ଅବମାନନା କରିବା । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ ନ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ନୈତିକତାର ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ | ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ ଏହି ଅବିଛେଦ୍ଯ 
ସଂପର୍କ ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶକୁ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରିବା ଏକ ପାପ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର 
କରାଯାଏ | ମୋଟ ଉପରେ ଭଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର 
ଅର୍ଥ ନୈତିକତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା । ନୈତିକତା ଯେହେତୁ ଏକ ସଭ୍ଯ ଜୀବନର 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ସେହେତୁ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା । 


ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଲଶ୍ବର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ କ'ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ଏହାଉପରେ 
ବହୁ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚା ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରହଣଶୀଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ହେଉଛି ଯେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନୈତିକତା ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ, ତେବେ 
ଏହା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ସ୍ତରର ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ | ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶ୍ଲେଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ଆବେଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ । ନୈତିକତା ଇଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରଶ୍ନ ନୂହେଁ । 
ବରଂ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ବହୁ ସ୍ତରରୁ ଆସିଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି 
ନୈତିକତାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମହତ୍ତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥାଏ, କିମ୍ବା ନୈତିକ ଜୀବନଦ୍ବାରା ସାମାଜିକ 
ଶୁଖ୍ଖଳା ଓ ସଂହତି ରକ୍ଷା ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ ବା ନୈତିକତାକୁ ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନର ମାପକାଠି ଭାବେ ନିଏ, ତେବେ ତା ପାଇଁ ନୈତିକ ପ୍ରେରଣା ରହିପାରିବ | 
ବସ୍ତୁତଃ ସେଥୁପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ନକରି ନୈତିକତାକୁ ଜୀବନରେ 
ଗଭୀର ମୁଲ୍ୟ ଦେଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରି 
ନାନା ଅନୈତିକ, ଅସାମାଜିକ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର 
ସଂଖ୍ୟା କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ 
ଥିବା ଅଥଚ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ରଖୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ମହତ୍ତର ଓ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେଉଥୁବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା 
ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ ନୁହେଁ ! ପୁନଶ୍ଚ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ନୈତିକ କିମ୍ବା ଅନୈତିକ ଏହାର 
ମୂଲ୍ୟାୟନ, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏହା ମଙ୍ଗଳକର ଜି ନୁହଁ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିର୍ଧାରଣ କରାଯାଇ 
ଥାଏ । ମଣିଷ ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ହିତକର ଓ ସୁଖପ୍ରଦ 
କରିବା ପାଇଁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ କରାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକ ଚେତନାର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ଜଣେ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ଭାବେ 
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୨୫୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ଼ରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ସାମାଜିକ ଆଦାନ -ପ୍ରଦାନ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇରହିଛି । ସୁତରାଂ 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ଯେ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ 
ହୋଇରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ତେବେ ଜଣେ ଛ୍ତଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନୈତିକତା ସହ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, କାରଣ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ନୈତିକତାର 
ସଂରକ୍ଷକ | ଇଶ୍ଵର ନ ରହିଲେ ନୈତିକତାର ଭିତ୍ତି ଭୁଶୁଡି ପଡ଼ିବ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ଭିତରେ 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବିରୋଧାଭାସ ରହିଛି । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଯଦି ନୈତିକତାର ସଂରକ୍ଷକ ଭାବେ ନିଆଯିବ, 
ତେବେ ନୈତିକ ନିୟମ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୁଷ୍ୟର କୌଣସି ଭୂମିକା ରହିବ ନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୈତିକତାର ବିକାଶ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ପରିବର୍ରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ଵ ହୁଏ, 
ତେବେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଦେଖାଯିବ । ସମାଜରେ ଅନୈତିକ ଓ 
ଅପରାଧମୁଳକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ନ୍ଯସ୍ତ କରାଯିବ ଓ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର, ସମାଜର ଓ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କୌଣସି ଦାୟିତ୍ଵ ରହିବନାହିଁ,ତେବେ 
ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବ ହେବ କି ? ଯେକୌଣସି ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅନୈତିକ ବା ଅପରାଧମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କିଛି ଦଣ୍ଡସଂହିତା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ଜଣଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ କର୍ଭାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନେଇ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ, କର୍ରାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ନୁହେଁ | ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଥବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, 
ଅଶୁଭ, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅନୈତିକତା ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ, ଶକ୍ତିମାନ ଓ କରୁଣାମୟ ଭଶୃବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସହ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ନୈତିକତା ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟଯ, ଇଶ୍ଵର ଏକ କାଳ୍ପନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ । ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବେଳକେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ଛତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନ 
ରଖୁଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ସାର୍ଥକତା ଆସିବ ନାହିଁ । ଜୀବନର ଜଟିଳ ମୁହୁର୍ରରେ ଭଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷକୁ ସାହାରା ଯୋଗାଇଥାଏ ଓ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ନଥିଲେ ମଣିଷ ଆଶାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯିବ 
ବା ଭୟଙ୍କର ନୈରାଶ୍ୟ ଭିତରେ ରହିବ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ବରବିଶ୍ବାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ 
ଏକ ହାନିକର ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାଞ୍ଚନୀୟ ବିଚାର ଅଟେ । ଜୀବନରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହସ- 
କାନ୍ଦ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ | କିନୁ ଜଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର 
ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ଜଣେ 
ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବେଳନ ପାଇପାରନ୍ତି କିମ୍ବା 
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ନିରାଣରବାଦର 6କେଚେଳ ଜିରଛ ୨୫୭ 


ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ଆତ୍କବିଶ୍ଵାସ ନେଇ 
ପରିସ୍ଥିତିର ମୁକାବିଲା କରିପାରନ୍ତି । ତେବେ ନିଜ ଉପରେ ଗଭୀର ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେହି ସ୍ପିତିରେ ନିଜର ବିବେକଦ୍ବାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ 
ଘଟଣାକୁ ମୁକାବିଲା କରିପାରିଥାନ୍ତି | ମଣିଷର ସମସ୍ୟା-ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବା 
ବୃହତ୍ତର ସମାଜର ହେଉ - ରହିବ ଓ ସେହି ସମସ୍ୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ତା'ର 
ବିଚାରବୁଛି ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | କେଉଁ ଦେବତା ବା ଲଶ୍ଵର ( ଯେଉଁମାନେ ବି ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି) ମଣିଷ ପାଇଁ ସମାଧାନର ସୂତ୍ର ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ ! ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମୁହିକ 
ପ୍ରୟାସ, ସଂକଳଛ ଓ ବିଚାରବୁଵ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗରେ ମଣିଷ ତା'ର ଜଟିଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଥାଏ । ଏହାହିଁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଦେଖାଯାଏ । ଏକଦା ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ବୁଲି ପଶୁର ମାଂସଖାଇ ବଞ୍ଚୁଥବା ମଣିଷ ନିଆଁର ବ୍ୟବହାର ବା କୃଷି କରି ଉତ୍ପାଦନ କରିବା 
ଜାଣିବାଠାରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନାନା ସୋପାନ ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି । ଏହି ବିକାଶର 
ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ ସବୁ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ହିଁ ରହିଛି । କୌଣସି ଭତଶ୍ବର 
ମଣିଷକୁ ପଶୁ ସ୍ତରରୁ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ସ୍ତରକୁ ଆଣିବାରେ ଭୂମିକା ନେଇନାହାନ୍ତି | ସଭ୍ୟତାର 
ଯେଉଁ ସୋପାନରେ ଛତଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ତା” ହୁଏତ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକ ସ୍ମିତ 
ଭିତରେ ମଣିଷର ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ କଳନା ଥିଲା ଓ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ମଣିଷର 
ମନସ୍ତତ୍ତ୍‌ ଭିତରେ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇଗଲା | ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରା 
ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ବୁଝିଲେ ମଣିଷ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ 
ସଂଗଠିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଉପରେ ହିଁ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାରିବ । କୌଣସି ଭଶ୍ଵର 
ସଭ୍ୟତାର ଚକକୁ ଆଗକୁ ନେବେ ନାହିଁ ! ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ ମଣିଷ 
ନିଜର ସୁଚିନ୍ତିତ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ପଥ ବାହାର କରିଥାଏ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ନେଇ 
ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ଆବେଗକୁ ପରିହାର କଲେ ବରଂ ମଣିଷ ନିଜର ଆତ୍ଲବିଶ୍ଵାସକୁ ଅଧ୍ବକ ସୁଦ୍ଧଢ 
କରିପାରିବ । ଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଦୌ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ | କିମ୍ଭା ଅନ୍ୟଭାବରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୌଣସି ସମୟରେ ଏକ ସାର୍ଥକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧ] ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠୁନାହିଁ । ବରଂ ପୂଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀମାନେ ହିଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନିସ୍ସା, ସୃଜନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟି ତଥା 
ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ସମାଜର ବୌବ୍ଧିକ, 
ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ ରହିଛି, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେତେକ ଗଭୀର ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ରହିଥାଇ ପାରନ୍ତି | ତେବେ 
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୨୫୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲସରବାଦ ବନାମ ନିରାନ୍ଧରବାକ 


ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସରୁ ସମାଜ ବା ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ସେମାନଙ୍କର 
ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା, ଆବିଷ୍କାର ବା ବୌଛ୍ଧିକ ଅବଦାନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହୋଇଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣଙ୍କର ଅବଦାନ ହିଁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ ! 
ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ନାନା କୁସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ, 
ତେବେ ତାଙ୍କର କୁସଂସ୍କାର ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରୀ ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନରୁ ସମାଜର ବିକାଶ ସାଧନ ହୋଇଥାଏ ! ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ, ଇଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ସହ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର କୌଣସି 
ତର୍କସଂଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ ! 

ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ଏପରି ଭାବନା ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଯେ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ- 
ଦୃଷ୍ଟି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦୁଃଖ ଓ ନୈରାଶ୍ୟ ମଧ୍ୟକୁ ନେଇଯାଏ । ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ଆଧାରହୀନ 
ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଜୀବନରେ ସୁଖ-ଦୂଃଖ ବା ଆଶା-ନୈରାଶ୍ୟ ସହ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ ନାନା କାରଣରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାଏ |! ଦୁଃଖ ବା ନୈରାଶ୍ୟ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଆବେଗ । ବିଶେଷକରି କୌଣସି 
ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା ବା ଆଶଙ୍କାରୁ ମଣିଷ ଦୁଃଖ ବା ନୈରାଶ୍ୟ ଭିତରକୁ ଯାଇଥାଏ | ଜଣେ 
ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ହେଉ ବା ନ ହେଉ ନାନା କାରଣ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈରାଶ୍ୟ ଆସିଥାଏ । 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନେ ଦୁଃଖୀ ଓ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସୁଖୀ ଏହା ଏକ ଅବାଞ୍ଚିତ ଭାବନା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଧର୍ମ ଭାବେ ଉଭବ 
ହୋଇଥଲା | ଏଥୁରେ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ତେବେ ଏହି ଲୋକମାନେ 
ଯେ ଦୁଃଖୀ ଏହା କହିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ । ମଣିଷର ସୁସ୍ଥ ମାନସିକ ବିକାଶ ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ବରଂ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵର ଉପାସନା 
ପରିବର୍ଭଭେ ଜୀବନର୍‌ ଶ୍ରେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆନନ୍ଦ, ଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବ କଲ୍ୟାଣକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇନପାରେ | 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦଧଷି, ସୃଜନଶୀଳ ଆବେଗ ଓ ସମାଜପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ ବା ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । 
ବୈରାରିକ ସ୍ତରରେ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରେନାହିଁ, 
ପରନ୍ତୁ କେତେକ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃବି ଦିଗରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଇତିହାସରେ ବା ସମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ 
ଯେଉଁଠି ନରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କର ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ମହାନ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଏହାର ବହୁ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବୃଦ୍ଧ, 
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ନିରାଝରବ/ଦର କେଚେଳ ଦିଗନଛ ୨୫୯ 


ମହାବୀର ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଇତିହାସରେ କାର୍ଲମାର୍କ୍ଟ ବର୍ଟ୍ରାଣ୍ଡ ରସେଲ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦାଶନିକ ଭାବେ ଇତିହାସର ମୋଡ଼ ବଦଳାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ସଭ୍ୟ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ନିରନ୍ତର ସନ୍ଦେଶର ବାର୍ଭା ରଖୁଯାଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସାର୍ଥକ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ଯେ ପରିପନ୍ଛୀ - ଏହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ଓ ଆଧାରହୀନ ମନେହୁଏ । 

ସଭ୍ୟତାର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ନାନା କ୍ରମଚବିବର୍ଭନ 
ହୋଇଛି । ତେବେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟଦେଇ ବହୁ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା 
ଆସିଛି । କୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଅସହାୟବୋଧ ଭିତରୁ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପରେ ଏହି କାଳ୍ପନିକ ଭାବନାକୁ କେତେକେତେ କଳ୍ପନାର ରଂଗ 
ଦିଆଯାଇଛି । କାଳ୍ନିକ ଲତଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞ ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ଶୁଭ, ପ୍ରେମମୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି | ତାଙ୍କୁ ଅସୀମ ବୋଲି ନେଇ ସାରା ବ୍ରହ୍ମା୍ଡର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତାରୁ କଳଛନାର ଜାଲ ଭିତରେ ନିଜେ 
ଛନ୍ଦି ହୋଇରହିଛି । ନିଜଦ୍ାରା ନିର୍ମିତ ଏକ ବିଶ୍ବାସକୁ କେତେ ରଂଗ ଦେଇ ତା” ଉପରେ 
ଜୀବନକୁ ନିର୍ଭର କରାଇବା ଏକ ପ୍ରହେଳିକା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | 


ତେବେ ମଣିଷ ନିଜର ବୁଧି ବଳରେ ନିଜ ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦର ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ଚନ୍ଧକୁ 
ପ୍ରୀତିମୟ କରିପାରେ । ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସମାଜ ଗତିଶୀଳ ହୁଏ, 
ଜୀବନ ଅଧକ ସୁଖମୟ ହୋଇଥାଏ । ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଓ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଭାବିବାଦ୍ଵାରା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରତିଭା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ | ନିଜର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ନିଜକୁ 
ଆବଦ୍ଧକରି ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଓ ପରାବଲମ୍ୀ ମନେକରିବା ଏକ ସୁସ୍ଥ ମାନସିକତା ନୁହେଁ । 
ବରଂ ନିଜର ଅସ୍ତିତଵକୁ ଜାହିର କରିବା, ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରିବା ଓ ସାମୁହିକ 
ଜୀବନକୁ ଅଧକ ସରସ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ସକାରାତ୍ସକ 
ଦୃଷ୍ଟି ମନେହୁଏ | ମଣିଷ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଲଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛି ସେତେ ଅଧ୍ବକ ନିଜର 
ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ହରାଇଛି । 

ଅତୀତରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ନାନା ଭୟ ଓ ଆଶଙ୍କା ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଥଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରିଥଲା । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ତା'ର ଅଜ୍ଞତାଜନିତ 
କୌତୂହଳତାକୁ ବେଶ୍‌ ପୂରଣ କରିପାରୁଥଲା | କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ଯେତିକି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧୁକ 
ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛି, ପରିବେଶକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି, ସେ ତା'ର ସମାଜକୁ ସୁନ୍ଦର କରିବାକୁ ଓ ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ବକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କରାଇବା ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
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9୬୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲନ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ପ୍ରବାହରେ ନିଜକୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେ ଅଧ୍ବକ ଶୁଙ୍ଗଳିତ ଓ ମାନବିକ 
ହୋଇପାରିଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ସମାଳର ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରିବାଦ୍ବାରା 
ସେ ଆତୃ-ପ୍ରବଞ୍ଚନାର ଶିକାର ହୋଇଛି । 

ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସଭ୍ୟତାର ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ମଣିଷର 
ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ସଭ୍ୟତାର ରଥ ଚକ ମଣିଷର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇଛି । ଏକ ଆଦିମସ୍ତରରୁ ଆଜିର ପ୍ରଗତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି, 
ତାହା ମଣିଷର ବୁ, ପ୍ରୟାସ ଓ ସମ୍ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । କୌଣସି 
ଯୁଗରେ କୌଣସି ଇଶ୍ଵର ଦୁନିଆକୁ ବା ଏକ ସମାଜକୁ ବାଟ ବତାଇ ନାହାନ୍ତି । ବରଂ 
ମଣିଷର ବୌଦିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସୃଜନଶୀଳତା ଭିତରୁ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର ବିକାଶଧାରାରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
କଣ ଯୁକ୍ତିଗୀଳ ଆଧାର ରହିଛି, ସେହି ଅନୁଶୀଳନ ଭିତର ଦେଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । କେତେକ ଆଧାରହୀନ କଳ୍ପନା ଓ ମିଥ୍ୟାଚାର ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇ ରହିବା ଯେ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ଏହି ଭାବନା ବିଚାର ଜଗତରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଉନର 
ସୂଚନା ଦେଇଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କାଳ୍ପନିକ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ରହିଥ୍‌ବା ବିଚାର 
ଓ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛି । ଏହା ସହିତ ନୈତିକ ଭାବନାକୁ ସୁସ୍ଥ ମାନବିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି ! ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅହ୍ରିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ବାକ୍ତିକୁ 
ଲଶ୍ଵର ଯେ ନର୍କଗାମୀ କରାଇବେ ଏହି ପ୍ରକାରର ମିଥ୍ୟାଚାରରୁ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଫେରାଇ ନୈତିକତାକୁ 
ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ରଭବ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଆସିଛି । 
ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ଓ ବିକାଶ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଏକ 
ଅତ୍ୃପ୍ରବଞ୍ଚନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ବରଂ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ତଥା 
ଗୁଣାତ୍ସକ ଜୀବନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ନିଜେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ | ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବିଚାରର ବିଭିନ୍ନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭିତର ଦେଇ ଏକ ମାନବ-କୈହ୍ରିକ ଓ ମୁଲ୍ୟବୋଧଭିତିକ 
ଜୀବନଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହେବା ଏକ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ତି ହେବନାହିଁ | 
ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବିଚାରଧାରା ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ମାନବବାଦ ଓ ହେତୁବାଦ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର ଯେ 
ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଫଳନ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଞ୍ଚରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାର ଏକ 
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ନିର/ଣରକ/ଦର 6କେଚେଳ ଦିଗଛ ୨୬୧ 


ସୁଦୀର୍ଘ ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲୋକାୟତ ବା ଚାର୍ବାକ୍ଟ 
ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । 
ସେହିପରି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ପୂର୍ବମୀମାଂସୀ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରମ୍ପରାରେ ସୁଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତି ନେଇଥ୍‌ବା ଆମେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । 
ଅଦ୍ଲୈତ ବେଦାନ୍ତର ଇଭଶ୍ଵର-କଳ୍ପନା କିପରି ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହା ମଧ୍ୟ ଆମେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛେ | ତେବେ ମୋଟ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ, ଯୋଗ ଓ ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ରୈତ 
ବେଦାନ୍ତ ବା ବୈଷ୍ଣବ ଭାବଧାରାର ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ | ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ସଂବେଗାତ୍ଵକ ଭାଷାରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବଜ୍ଞ, 
ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ଅସୀମ, ପରମ ଦୟାଳୁ ଓ ଏ ବିଶ୍ଵର ରଚିତା ବା ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆଯାଉଥିବା ପ୍ରମାଣ 
ସକଳକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଆଧାରହୀନ, ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବୈଧ ତାହା 
ଦର୍ଶାଇ ଆସିଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସାଧାରଣତଃ ତିନୋଟି ସ୍ତରରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
ଅବୈଧତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି । 

ପ୍ରଥମରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଦିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଜ୍ଞାନର ଛଅଟି ପ୍ରଣାଳୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି, ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ ଓ 
ଶବ୍ଦକୁ ମୌଳିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି | ତେବେ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ | ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ଵର ଯେ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ 
ନାହିଁ । କେତେକ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ବକୁ ଶାଶ୍ବତ ବା ଅନାଦି ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଛି ! ଯେଉଁ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ସେହି ବିଚାର ଭିତରେ ନାନା ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
ଭିଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଜଗତର ସର୍ଜନା ହୋଇଥବା ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକତା ବା ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଛଶବରଙ୍କୁ କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅଭାବରେ ନୈତିକ 
ପ୍ରଶ୍ନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଅସଙ୍ଗତି ନାହିଁ, ବରଂ ନୈତିକତା ସହ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସଂପର୍କିତ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନେକ ଅସଂଗତି ଆସିଥାଏ ଯାହାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ସମ୍ଭବ 
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ହୋଇ ନ ଥାଏ । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍ତମୀମାଂସା ବା ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଶଶ୍ବରବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଛଶୃରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସେସବୁ କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ, ଅବୈଧ ଓ 
ଆଧାରହୀନ ତାହା ଯୁକ୍ିଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାଇଥାଏ | ଭଶୂର ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେ ସେପରି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କାରଣ ନାହିଁ, ଏହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ 
ଅଟେ । ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ ସକଳ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ବା ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ପୁଥକ୍‌, ହେଲେ ଇଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେମାନେ ନିଜନିଜର 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 

ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ରହିଥବା ଦୁଇ ପ୍ରମୁଖ ପରମ୍ପରା ଭିତରୁ ନାସ୍ତିକ 
ପରମ୍ପରାର ସମସ୍ତ ସଂପ୍ରଦୀୟ ଓ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ନିରୀଶ୍ବରବୀଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ କେତେକ ଆସ୍ତିକ ସମ୍ପଦାୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ କଳ୍ପନା ରହିଛି ତାହା ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାର ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭିନ୍ନ । ତେବେ ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅଧ୍ବକାଂଶ ସିଷ୍ଟମ୍‌ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ! ଏପରି ସ୍ଥଳେ ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରଭାବ ଅପେକ୍ଷା 
ଲଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଭାବ ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଓ ବିସ୍ତାରଭାବେ କାହିଁକି ରହିଛି ? ଗୋଟିଏ ଜାତି 
ବା ଯୁଗର ବିଚାର ଓ ଜୀବନଧାରାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ସେହି ଯୁଗର ଦର୍ଶନକୁ ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଏକ ମତ ରହିଛି । ସେହି ମତାନୁଯାୟୀ ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ଦର୍ଶନ ଯଦି 
ଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଗତିର ପ୍ରତିଫଳନ ହୁଏ, ତେବେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ଓ ବୌଦ୍ଧିକଧାରାର ପ୍ରତିଫଳନ କି ? ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଓ ତଦ୍‌ଜନିତ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଯେଉଁ ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ, ତାହା କେତେଦୂର ଆମର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ? ବରଂ ଆମ 
ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ହେତୁବାଦ ଓ ମୁକ୍ତ-ଚିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ ଅପେକ୍ଷା 
ଭଶ୍ଵରବାଦ, ନାନା ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଵୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରଭାବ ବହୁ ଅଧ୍ୟକ | 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଚିନ୍ତାନାୟକଗଣ ସେମାନଙ୍କର ତର୍କଶୀଳ ବିଚାରଦ୍ଵାରୀ ସାଧାରଣ ଲୋକର 
ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ! ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ନାନା କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ମିଥ୍ୟାଚାରକୁ ସାଧାରଣ ଲୋକର ମନରୁ ଦୂର କରିବାକୁ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକଗଣ 
ସଫଳ ହୋଇନାହାନ୍ତି ¦ ସାଧାରଣ ଲୋକର ମନସ୍ତତ୍ତ୍‌ ଭିତରେ ଲଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭାବନା 
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ନିରାଶରବା/ଦର 6କଚେଳ କିଶନ ୨୬୩ 


ଦୃଢ଼ ହୋଇରହିଛି । ମିଥ୍ୟା ଉପରେ ଆଧାରିତ କାଳ୍ନିକ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ କାହିକି ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ମାନସିକତାକୁ ଏପରି କବଳିତ କରି ରହିଛି ତାହା ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ | ମିଥ୍ୟା ଓ 
କଳନାଦ୍ଵାରା ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଯେତେ ସହଜ ମନେହେଉଛି, ସତ୍ୟଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସହଜ ମନେ ହେଉନାହିଁ ! ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ ଓ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଉପରେ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଆବଶ୍ୟକ ! ଅବଶ୍ୟ ଦର୍ଶନ 
ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ବିପ୍ଲବ ଆଣିଥାଏ, ତେବେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡ଼ନ 
ଆସିଥାଏ, ତାହା ଯେ ସମାଜ ଜୀବନରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ - ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ 
ହୋଇଥଲା ତାହା ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଜାଗରଣ ଥଲା । ତେବେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ଅଗ୍ରଗତି 
ଭିତରେ ନାନା ଭାବନା, ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା, ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ, ରାଜନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ, 
ସାମାଜିକ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେତେବେଳେ ସେପରି 
କିଛି ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥଲା, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀଗଣ 
ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାର-ବିମର୍ଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ଏବେ ସଭ୍ୟତାର 
ରଥ-ଚକ ବହୁ ଆଗକୁ ଗଲାଣି, ବିଜ୍ଞାନର ନାନା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ ଭୌତିକ ସ୍ଥିତିରେ 
ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲାଣି; ତଥାପି ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତି ରହିଛି । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ହେତୁବାଦୀ 
ବିଚାର ଯେତେ ସାର୍ବଜନୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ତ୍‌ ବେଳକେ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଠାରୁ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ | ମୋଟ ଉପରେ ସଂପ୍ରତି ମୁକ୍ତ ବିଚାର ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପାଇଁ ଯେତେ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ଥଲେ ମଧ୍ଯ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅହେତୁକ ବିଚାର 
ସମାଜରେ ଭରପୁର ହୋଇ ରହିଛି । ଏପରିସ୍ଥଳେ ଅତୀତରେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେତେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆସିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା କେବଳ ପୋଥ-ବାଇଗଣ ସଦୃଶ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚଟା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି । ତଥାପି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ, 
ବସ୍ତୁବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ପରି ବିଚାର ଯେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଥିଲା ତାହା 
ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅବଦାନ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହିସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଡ଼ନଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରଭାବ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ନ ହେବାର କେତେକ ସାଧାରଣ କାରଣ ଏଠାରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । 

ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ହେଉ ବା ଭାରତବର୍ଷରେ ହେଉ, ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରି ବିଚାର ଦେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡ଼ନ 
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୨୬୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶ୍ଧରକାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, କିନୁ ମଣିଷ ସମାଜର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ରାଜନୈତିକ 
ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି | ଏପରି ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ 
ଯେ ଧର୍ମଗୁରୁ ଓ ରାଜନୈତିକ ନେତୃବୃନ୍ଦ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ପ୍ରସାର ଦିଗରେ କୌଣସି ଧ୍ଯାନ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଓ ଏହାର ଭାବଧାରା ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ସମଷ୍ଟି କରିନାହିଁ | ବିଚାର 
ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ସ୍ତରରେ ଇ୍ତଶ୍ଵରବାଦ ବନାମ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନେଇ ହୁଏତ କିଛି 
ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଛି, ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଭାବରେ ସମାଜରେ ପ୍ରସାର 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଜନଗଣଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ ସ୍ତରରେ ନାନା ମିଥ୍ୟାଚାର 
ଓ ଧାର୍ମିକ-ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବ ଅତୁଟ ରହିଛି | ଅଥଚ ମୁକ୍ତ ଓ ତର୍କଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରି ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସା କେବଳ 
ପୋଅବିଦ୍ୟା ହୋଇରହିଛି, ଏହା ସମାଜର ଜନଜୀବନର ସାଧାରଣ ସ୍ରୋତରେ ସେପରି 
କିଛି ବଳିଷ୍ଠ ଭିଭି ନେଇପାରୁ ନାହିଁ । 

ସମାଜରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ଆନୟନ ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯେପରି ଉଦାସୀନ 
ରହିଛନ୍ତି, ସମାଜ ମଧ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ସେହିପରି ଉଦାସୀନ ରହିଆସିଛି । ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ତାହାକୁ ନେଇ ସମାଜର ଧର୍ମ 
ଧ୍ବଜାଧାରୀ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ବିଚାରକଗଣ ଜନଗଣଙ୍କ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ବା ନାନା ଧାର୍ମିକ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଆକୃଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ସମୟରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସୀ କିଛି 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେକୌଣସି ପନ୍ଧାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଲଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ସମାଜରେ ପ୍ରସାର କରି ଆସିଛନ୍ତି | ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ପୁସ୍ତକ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପତ୍ରପତ୍ରିକା 
ଓ ଗଣମାଧ୍ୟମ ଏପରି ପ୍ରଚାର କରିବା ଫଳରେ ତା”ର ପ୍ରଭାବ ଛାତ୍ରଜୀବନରୁ ପିଲାଙ୍କର 
ମନରେ ଅଲିଭା ରହିଯାଉଛି | ସାଧାରଣ ଲୋକର ବିଶ୍ବାସକୁ ଏସବୁ ପ୍ରଚାର ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁଛି । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ ଓ ଏପରିକି ରାଜନୈତିକ 
ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଜନିତ ଭାବପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସୁଛନ୍ତି | 
ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମନୋଭାବ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ବା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାର ପରିବର୍ଭେ ୍ଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଅହେତୁକ ଓ 
ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ବେଶ୍‌ ଚତୁରତାର ସହ ବ୍ୟାପକ କରାଯାଉଛି । ସାମାଜିକ 
ହିତସାଧନ ପରିବର୍ତ୍ତେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥସାଧନ ପାଇଁ ଭିଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସକୁ ନାନା ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରସାର 
କରାଯାଉଥୁବାରୁ ଜନମାନସରେ ଏହାର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ ଓ ଭାବପ୍ରବଣତା ରହିଆସିଛି । 
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ନିରାଝୁରବା/କର କେଚେଳ ଦିଗନଛ ୨୬୫ 


ଜନଗଣଙ୍କର ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏସବୁ ପ୍ରଚାର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମାନସିକ 
ସ୍ତରରେ ସର୍ଉବଦ୍ଧ କରାଇ ଦେଉଛି | ସାଧାରଣତଃ ସମାଜରେ ଜଣେ ଶିଶୁ ଯେପରି ନିଜର 
ମାତା-ପିତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ, ସେହିପରି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଜର ପିତା 
ବୋଲି ମନେକରି ସେ ସମସ୍ତ ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସହାୟକ ହେବେ ବୋଲି ଭାବିଥାଏ । 
ଏହାଦ୍ଵାରୀ ସେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ହୁଏତ କିଛି ଶାନ୍ତି ବା ଭରସା ପାଇଥାଏ ! ଜଣେ 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ସନ୍ତୋଷ କେବଳ ମନସ୍ତାର୍ତିକ ସ୍ତରର ଓ ଏହା ଯେତେ ଭ୍ରମାତ୍ସକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମାଜର ପ୍ରଭାବରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ! ସମାଜର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଧାରାରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଲାଭ କରି ଏକ କଳିତ ଲଶ୍ଵର ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କରିଥାଏ | ତେବେ ମଣିଷର ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତା, ନାନା ପ୍ରଚାର ଓ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରାର 
ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ କାଳ୍ନିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ବଳବତ୍ତର 
ରହିଛି । ସେହିପରି ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ବା ବାସ୍ତବ ଜୀବନର 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁର୍ବଳତା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
କରିଥାଏ । ଶିକ୍ଷା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଭାବରୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ଭ୍ଶ୍ଵର 
ଭାବନା ବଦ୍ଧମୁଳ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ସାଧାରଣ ସ୍ରୋତରେ ଧର୍ମ, ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ଏବଂ ତଥାକଥତ ଚମକ୍କାରିତାର ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବରୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମାନସିକତାକୁ ଆଛ୍ଛନ୍ନ କରିରଖଵବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜର କେତେକ ଅତି 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଲଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ସହ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ସଫଳତା ପାଇଁ 
ଦୈବୀଶକ୍ତିକୁ ଆଶୀର୍ବାଦର ପରିଣାମ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି 
ତା” ଜୀବନର ସଂକଟଜନକ ସମସ୍ୟାରୁ ' ଶ୍ର ତ୍ରାହି କରିବେ” ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ । 
ତେଣୁ ଏହିପରି ନାନା କାରଣରୁ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ରହିଆସିଛି । 

ସମାଜର ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୂ ଏକ ତାର୍କିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାକୁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ମଧ୍ଧ ପ୍ରୟାସ କରିଥା'ନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ନେଇ ନାନା ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ଏପରିକି ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ । ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ଓ ଆଧାର ସକଳକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏସବୁ ଯେ କୌଣସି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ବୈଧ ନୁହେଁ, ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ । 
ଆମର ଅନୁଭୂତିରେ ବା ଯୁକ୍ତି ସ୍ତରରେ ଏପରି କୌଣସି ସତ୍ତାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ, ଯାହାକୁ 
ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରିବ । 
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୨9୬୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ଧରବାକ 


ସୁତରାଂ ଆମର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ମାନସିକତା ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇରହିଛି । ଇଶ୍ଵର, ଧର୍ମ, ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ କେତେକ 
ବ୍ୟନ୍ତିଙ୍କର ଉପାର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ରହିଛି । ସମାଜର ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ ଏସବୁର ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ଓ ଧର୍ମପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ବହୁ ସଂପତ୍ତି ଓ ଅର୍ଥର ମାଲିକ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ନାନା ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ମାଧ୍ୟମରେ ନିୟମିତ ଭାବରେ 
ନାନା ପୂଜାପାର୍ବଣ ସୃଷ୍ଟିହୋଇଛି | ବହୁ ଅତୀତ କାଳରୁ ଚଳିଆସୁଥବା ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରାଗୁଡ଼ିକ 
ଅଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଅଧ୍ବକ ଜୀବନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରଚାରିତ ହେଉଛି | ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ଗଣମାଧ୍ୟମ ମଧ୍ଯ ନାନା ଭାବରେ ଏଥରେ ସହାୟତା ଦେଉଛି । ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ 
କାରଣର ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ପରମ୍ପରାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖାଯାଇଛି | ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ନେଇ ମଣିଷ ତା'ର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ବହୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସୁଷ୍ଟି କରିଛି । 


ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବୈପୁବିକ ବିଚାରଧାରା ଭାବରେ ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ 
ରହିଛି । ହେତୁବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ, ବ୍ଯକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ସହ ଏହି ଭାବନାର ନିବିଡ଼ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ! ଅନ୍ୟଭାବରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଜୀବନଙ-ଦର୍ଶନରୁ ଏସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ସହ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର ଗଭୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବଧାରାକୁ ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଦେଇଥୁଲା | ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରଭାବ ନ ଥୁଲା, ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଳବତ୍ତର ଥିଲା, ସେହି ଯୁଗରେ ଯେ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରର ଝଲକ ଆସିଥଲା ଏହା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ । ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଆସିଥିବା ଏହି ଧି ବିପ୍ପବାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ହୁଏତ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହିଁ, ତେବେ ଏହି ବିଚାରରୁ ନାନା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଆସିଛି ଯାହା 
ସାମାଜିକ ବିକାଶକୁ ନୁ ତୃରାନ୍ତି କରିଛି, ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶପାଇଁ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହୋଇଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ରହିଥିବା ଏହି ଦିଗଟି; କିନ୍ତୁ ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିପାରି ନାହିଁ | ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ବୈଚାରିକ ଆବେଦନ ବୌଦ୍ଧିକ ସୂଜନଶୀଳତା 
ବୃଵ୍ଧି ଦିଗରେ ଯେ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ଵଵ 6. ‹*, 
** ® * ** 
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ପରିଚ୍ଛେଦ — ୭ 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର 
କେତେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିରଗାରକ 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା କିପରି ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରମ୍ପରାରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହାର ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ 
କରାଯାଇଛି | ଇଶ୍ଵର ଏ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସକଳ କର୍ମର ଫଳଦାତା ବୋଲି ରହିଥୁବା 
ଧାରଣାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦରେ ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି |! ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହିଥବା ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେସବୂର ଅବୈଧତା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଛ୍ତଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାବନାର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ମୁକ୍ତ ପରିବେଶ ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବୈଚାରିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା | ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ! ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା 
ଏକ ମୁକ୍ତ ବୌଦ୍ଧିକ ପରିବେଶ ଭିତରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥାଏ, ଅଥଚ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସ 
ଯଦି ସକଳ ବୌବିକ ସ୍ତରକୁ କବଳିତ କରିଯାଏ ତଦ୍ବାରା ନା ବିଜ୍ଞାନ ନା ଦର୍ଶନ ବିକାଶଲାଭ 
କରିପାରେ । ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହା ହି ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, 
ତାହା କାଳକ୍ରମେ ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଆସିଲା । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇ 
କେବଳ ଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କଲା | ଏପରିକି ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଆଉ ବିଶେଷ 
ଆଲୋଚିତ ହେଲାନାହିଁ | ବାସ୍ତବ ଜୀବନଧାରାରେ ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ରହିଲା ନାହିଁ | 
ବରଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ନାନା ଚୂଢ଼ିବାଦ, କୁସଂସ୍ବାର ଓ ଅପସଂସ୍କୃତି 
ଦ୍ଵାରା କବଳିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦ ଭାରତୀୟ 
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୨୬୮ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଜନଜୀବନକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏସବୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇଗଲା । 


ତେବେ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଭାରତକୁ ଆସିବାପରେ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଏ ଦେଶର 
ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଲାଭକଲା | ବହୁ ଭାଷା, ବହୁ ଧର୍ମ ଓ ନାନା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏକ ନୂତନ 
ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିପାରିଲା । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନଦ୍ଵାରା ଭାରତୀୟ ବୁଦଧିଜୀବୀଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକ ନୂତନ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ହେଲା ! ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀରେ ଏକ ନବଜାଗରଣ 
ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ବହୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ନାନା ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଡ଼ତା, କୁସଂସ୍ଟାର, ଜାତିଆଣ ରୁଦ୍ଧ 
ମାନସିକତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସମାନ ହୋଇଥଲା | କୁସଂସ୍ଟାର ସକଳକୁ 
ଦିଆଯାଉଥିବା ଧାର୍ମିକ ଭିତ୍ତି ଉପରେ କୁଠାରାଘାତ କରି ସଂସ୍ଟାରକମାନେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ନୂଆ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଥଲେ | ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରଧର ଥିବା 
ଜ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସହମତ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ପ୍ରାୟତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ରାଜା 
ରାମମୋହନ ରାୟ, କେଶବଚନ୍ଦ୍ର ସେନ, ଭଶ୍ବରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗର, ଜ୍ୟୋତି ରାଓ ଫୁଲେ 
ଇତ୍ୟାଦି ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରମୁଖ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ସମାଜରେ କ୍ରାନ୍ତି ପାଇଁ ନିଜ 
ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ତେବେ ଏ ସମସ୍ତ ସଂସ୍ବାରକଗଣ ପ୍ରାୟତଃ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସୀ 
ଥିଲେ | ସେମାନଙ୍କର ଇଶ୍ବରବିଶ୍ବାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନ ଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ଅନେକ କୁସଂସ୍କାର ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି 
ସମାଜରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଉନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକଗଣ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସୀ ଥୁଲେ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ସମ୍ଯକ୍‌ ଆଲୋଚନା କରିବାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନେକ 
ସିଷ୍ଟମର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଓ 
ଭାରତୀୟ ପୁନଜଜୀଗରଣ ଯୁଗରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ବିଚାରଭାବେ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥଲା, ତାହା 
ଦଶାଇବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ 
ଉପରେ ସଂକ୍ଷପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପରିଚ୍ଛେଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ! 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବିଂଶ ଖଶଚା/ନ୍ଦାର 6ଳେଚେଳ ନିରାଶ୍ମରବାଦା କିଚାରଳ ୨୬୯ 
୭.୧ ଦେବାତ୍ଧା 


(କ) 


ସମାଜର ଏକ ନୈତିକ ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ସହ ଏକ ମହନୀୟ ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ 
୧୮୮୭ ମସିହାରେ “ଦେବ ସମାଜ” ନାମକ ଏକ ସଂଗଠନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା |! ଦେବ 
ସମାଜ ବା Society of Excellence ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥିଲେ ସତ୍ୟାନନ୍ଦ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ରୀ 
(୧୮୫୦-୧୯୨୯) | ଅଗ୍ରିହୋତ୍ରୀ ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର କାନପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ଆକବରପୁରଠାରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ରୁର୍କୀସ୍ଥିତ ଥୋମାସ ଇଂଜିନିୟରିଂ କଲେଜରୁ 
ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ରପରେ ସେ ଲାହୋରଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲେ ଓ ସେ ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ” 
ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ । 
ଏହାପରେ ସେ ବହୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଓ ବିବର୍ଭନବାଦର ପ୍ରବକ୍ତା ଯଥା ଚାର୍ଲସ୍‌ 
ଡରଞୱନ୍‌, ହର୍ବଟ ସ୍ପେନସର୍‌ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ | ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ହିନ୍ଦୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ବଢ଼ିଥିବାରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରମୁଖ ଗ୍ରନ୍ଛରାଜି ପଢ଼ିବାର ଅବକାଶ 
ମଧ୍ଯ ପାଇଥଲେ । ତାଙ୍କର ରଚିତ ଆତ୍ସଜୀବନୀରେ ସେ ତାଙ୍କ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ 
ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ! ତେବେ “ଦେବସମାଜ” ଗଠନ ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରୟାସ ସମାଜର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଥିଲା | ଦେବସମାଜ ମାଧ୍ଯମରେ ଏକ 
ନୂତନ ଧର୍ମର ଭାବନା ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ | ଦେବ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠାକରି ସେ 
ଦେବାତ୍କା ଭାବେ ପରିଚିତ ହେଲେ | ତାଙ୍କର ଲେଖା ସମୂହ “ ଦେବ ଶାସ୍ତ୍ର ଶିରୋନାମାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଅଧ୍ୟାପକ ପି.ଭି.କନଲ ଓ ଦିଲ୍ଲୀ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟାପକ 
ପ୍ରଫେସର ଏସ୍‌.ପି. କନଲ “ ଦେବ ଧର୍ମ” ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରଚ୍ଛ ପ୍ରକାଶକରି ଏହି ବିଚାରକୁ 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ! 

ଦେବାତ୍ଧା ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ, 
ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏବଂ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ମନନ ପରେ 
ସେ ୧୮୯ ୫ରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୂ ବୈଚାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ | ତେବେ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେବସମାଳ ଜରିଆରେ “ଦେବଧର୍ମ”ର ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ, ତାହାର 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥଲା ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜକୁ ଅସତ୍ୟ ଓ ସକଳ ମନ୍ଦ ଭାବନାରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା । 
ସମାଜକୁ ମିଥ୍ୟା, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟରୁ ମୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରିଲେ ଏକ ମହନୀୟ ଜୀବନ ଓ 
ନୈଚିକ-ସମାଜର ବିକାଶ ସମ୍ଭବପର ହେବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥୁଲା | 
ଏଥୁପାଇଁ ସେ ନିଜ ବିଚାରକୁ ଦେବ-ଦର୍ଶନ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ ! ତାଙ୍କ ଉପରେ 
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୨୭୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲସରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଯେଉଁ ବିଚାର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା, ତାହା ଦେବ-ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟଭାବେ ପରିଚିତ 
ହେଲା । 

ଦେବାତ୍ଵାଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ଆଧାରରେ ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା | 
ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବହୁବିଶ୍ଵାସ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ହୋଇଥଲାବେଳେ ଦେବଧର୍ମର ମୂଳ 
ଆଧାର ବିଜ୍ଞାନର ଭିଭି ଉପରେ ଗଢ଼ିଉଠିଥଲା ! ଏହି ଧର୍ମରେ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀ 
ସହ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ, ବୃକ୍ଷରାଜି ଓ ଜଗତର ସୁରକ୍ଷାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଏ । ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଏକ ମହାସମଷ୍ଟି ଭାବେ ନେଇ ଏଥରେ ମନୁଷ୍ୟ, ପ୍ରାଣୀଜଗତ, ଉଭିଦଜଗତ ଓ ସକଳ 
ବସ୍ତୁସତ୍ତା ସୁସମ୍ବନ୍ଧିତ ଥବା ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ ! ତେବେ ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ବା ବିକାଶ 
ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | 


ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବାତ୍ସା ଦର୍ଶନର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହି ବିଚାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କ”ଣ ସବୁ କୁହାଯାଇଛି, ତାହାର 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଆମର ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ | ଦେବାତ୍ସା ବାଲ୍ୟକାଳରେ ନିଜର ଚେତନାର 
ବିକାଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାର ଭିତରେ ବଢ଼ିଥଲେ | ସୁତରାଂ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସକରି ପୂଜା କରୁଥୁଲେ ! ନିଜର ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ନିରାକରଣ 
ପାଇଁ ସେ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ କାମନା କରୁଥିଲେ | ପରେ 
ବହୁଭଶ୍ବରବାଦୀ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି ବୀତସ୍ପହ ହୋଇ ସେ ଏକେଶ୍ବରବାଦରେ ବିଶ୍ବାସ 
କଲେ | ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନସିକତା ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ ଓ ଶାସକବୋଲି 
ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ସେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ ଯେ, ଭଶ୍ବର 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବ୍ଞ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପକ । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟ, ଅସୀମ, ପୂର୍ଣ୍ଭାବରେ 
ଶୁଭ ଓ ପରମ କାରୁଣିକ | ଇଶ୍ଵର ମଣିଷର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣନ୍ତି ଓ ମଣିଷକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ 
ରକ୍ଷାକରନ୍ତି | “ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରୁ ମିଳିପାରିବ” — 
ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ସେ ପ୍ରତ୍ଯହ ତିନି,ଚାରି ଘଣ୍ଟା ଧରି ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବା ବିଷୟ ଆମ୍ବଜୀବନୀରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ ଥିଲା ଯେ, 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି ଭୌତିକ ଜଗତରେ, ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ଓ ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟକରୁଛି ! 
ସେହିପରି ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରାଯାଇଛି ସେସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ବିଶେଷ କରି ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଶକ୍ତି କିପରି 
ଜଗତରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ତାହା ସେ ଭୌତିକ ଜଗତରେ ଥବା ଶୃଙ୍ଖଳା ଇତ୍ଯାଦିରୁ କଳନା 
କରୁଥିଲେ | ଏହି ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତିର ନିୟମରାଜି, ଏକ ରୂପତା ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ଇଶ୍ବରଙ୍କଦ୍ଵାରୀ 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥ୍‌ବ । ଏହାପରେ ସେ ଭାବିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଶରୀରରେ ଏପରି କେତେକ ଅଙ୍ଗ 
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ଚିଂଶ ଶତ/ଦାର ଚକଚେଳ ନିରାଣରବାଦା ବିଚାରକ ୨୭୧ 


ରହିଛି ଯାହା ସ୍ବୟଂ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ସେସବୁର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଆମର ଇଛ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେନାହିଁ । ସେହିପରି ଆମର ଆତ୍ସା ଭିତରେ ରହିଥିବା ଉଚ୍ଚତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମର 
ନୀତିବୋଧ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍ତର ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଉତ୍ସ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ବର | ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନପରକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା ଦେବାତ୍ସା 
କରିଥୁଲେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରଚଳିତ ଦାର୍ଶନିକ 
ଯୁକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଏହିସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥଲେ । 

ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଏହି ଭାବନା କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଦୃଢ଼ ହେବାରେ 
ଲାଗିଲା ଯେ ତାଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ବିଶ୍ଵାସ ଅଵବୌଵ୍ଧିକ ଓ ଆଧାରହୀନ | ଲଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ଜନିତ ଭାବନା ତର୍କବିରୋଧୀ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସପକ୍ଷରେ ସେପରି କିଛି ବୈଧ 
ଯୁକ୍ତିନାହିଁ । ଏହି ବିଚାର ଆସିବାପରେ ସେ ଶବର ଭାବନା ନେଇ କିଛି ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁରେ ଯେଉଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ନିହିତ ବା ଏହାର ଜୀବଜଗତ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି ସେସବୁ କ'ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମହନୀୟତାରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ? 
ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଶୁଭ ବା ମନ୍ଦ ରହିଛି ଏହା ବି କ'ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣୀର ନିଦର୍ଶନ ? 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବିପାକ କ'ଣ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛାର ପରିଣାମ ? 
ଜୀବନର ନାନା ଅନୁଭୂତି, ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ତର୍କଶୀଳ ମନନ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ 
ଜାତ ସଂଶୟବୋଧ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ତାଙ୍କୁ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ସଂସ୍କାରକରେ ପରିଣତ 
କରିଥଲା | ଏକଦା କଙ୍ଟରପନ୍ଛୀ ଲଶ୍ବର-ବିଶ୍ବାସୀ ଥବା ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମଣିଷଟି ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ 
ଓ ମୁକ୍ତ ମନର ଅନୁଶୀଳନଦ୍ବାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇଗଲେ । 


ଏହି ବୈଚାରିକ ପରିବର୍ଭନ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଥିଲା ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ । ରୁର୍କିରୁ ଇଂଜିନିୟରିଂ ଡିଗ୍ରୀ ହାସଲ କରିଥୁବା ଦେବାତ୍ନା ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କର ବିଚାର ପଢ଼ିବା ପରେ “ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ”କୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଏକ 
ମୌଳିକ ଆଧାରଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁଜଗତ ବିଷୟରେ 
ଯେପରି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ଏହି ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ମଣିଷର ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ | ତେବେ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଧାରଣାର ଦୃଢ଼ାକରଣ 
ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଫଳତଃ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭତଶ୍ଵର ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାବନା ସକଳ ଯେ କେବଳ କାଳ୍ପନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅସତ୍ୟ ଏହା ତାଙ୍କର ସ୍ଥିରୀକୃତ ବିଚାର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 

ବିଶ୍ଵର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ବ୍ୟାପାର ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ତେବେ ବିଶ୍ବର ମୂଳ ଆଧାରକୁ ପୁଦ୍‌ଗଳ ବା ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ବୋଲି ନେଇ ବସ୍ତୁ ଶକ୍ତିର 
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୨୭୨ ଭାରତାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମିରବାଦ 


ରୂପାନ୍ତର ବୋଲି ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ! ବସ୍ତୁ ଜଗତର ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଶକ୍ତିର ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ ମାତ୍ର, ବସ୍ତୁତଃ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହନ୍ତି | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିବର୍ଭିତ କରିଥାଏ ! ବିଶ୍ଵରେ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ 
ହେଉଥିବା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ! ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ଜନିତ ନିରନ୍ତର 
ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବହିର୍ଦୂତ କୌଣସି କିଛି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ହର୍ବଟ ସ୍ପେନସର୍‌ଙ୍କର 
ବିକାଶବାଦ ଓ ଡାରୱନ୍‌ଙ୍କର ବିବର୍ଉନବାଦ ବିଚାରଦ୍ଵାରୀ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ଦେବାତ୍ସା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଶ୍ବରେ ଏକ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଭଶ୍ଵର ଯେ ଅସମ୍ଭବ 
ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ସତ୍ୟାଧାରିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭାବନା ଯେ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଏହା ତାଙ୍କର ବିଚାରହେଲା । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ବପ୍ରକ୍ରିୟାର ମୂଳାଧାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହା ଯେ ଅଣ-ଭଶ୍ବର 
ଏହା ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ । 


ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଦେବାତ୍କା ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ପରିହାର କରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଆସିବାପାଇଁ ଗଭୀର ମାନସିକ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ କିଛି ବର୍ଷ ଗତି କରିଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବେଶରେ ବଢ଼ି ଜୀବନରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ, ଭକ୍ତିଭାବନା, ପୁଜା-ଆରାଧନା, 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ଯାଦି ମିଶାଇ ଦେଇଥିବା ଦେବାତ୍ସା ପରବର୍ଉଭୀ ସମୟରେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନସିକତା ପୋଷଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ମାନସିକ ସଂଘାତର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ନିଜର ଆତ୍ସଂଜୀବନୀରେ ତଥା ତାଙ୍କ ଉପରେ ଲେଖୁଥିବା ଲେଖକଗଣଙ୍କ 
ସାହିତ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ମାନସିକ ସଂଘର୍ଷର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଭାବୁକ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ କଳ୍ପନା କରେ ବା କଳ୍ପନାବିଳାସୀ ହୁଏ, କିନୁ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଓ ସତ୍ୟାନୁରାଗୀ 
ହେବାଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ପ୍ରମାଣ ଖୋଜେ । ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଅନୁଭୂତି ଓ ବିଚାରର 
କ୍ରମବିକାଶ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ମାନସିକ ସ୍ପିତିରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସଂଘର୍ଷର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ | 
ଫଳତଃ ସେ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଓ ମୁକ୍ତମନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି 
ଏହାକୁ ତାଙ୍କ ନୂତନ ଧର୍ମରେ ପ୍ରସାର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କର 
ବାଲ୍ୟଜୀବନରୁ ସତ୍ୟ ଓ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ରହିଥିଲା, ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଏହି ଆଗ୍ରହ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ପରିଣତ ହେଲା | ଯେଉଁ ବିଚାର ସତ୍ୟ ଓ ତର୍କ- 
ସମର୍ଥତ ତାହା ହିଁ ଜୀବନର ଉଜ୍କର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ¬ ଏହା ଆତ୍ୃପ୍ରତ୍ଯୟକୁ ସୁଦ୍ଧଢ଼ 
କରିଥଲା । ପୁନଶ୍ଚ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିରେ ସେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସୀଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅସତ୍ୟ, କୁରତାର ନାନା ଚିତ୍ର ଦେଖୁଥିଲେ | ଇଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ନୈତିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି କାହିଁକି ନାହିଁ, ଏହା ବି ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିଥଲା | ନୈତିକ ଗୁଣର 
ପ୍ରଭାବ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ନ ଥିବାର ବହୁ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବିଂଶ ଶତା/ନ୍ଦୀର ଚଳଚଳ ନିରାଣରବ/ଦ/ କିଟାରଳ ୨୭୩ 


କରିଥଲା ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଆଚରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା 
ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ନୈତିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଠି ପାଇଁ ଯେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏହା 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ସମାଜରେ ଭଶ୍ବର-ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ ବ୍ଯାପକ ଭାବରେ 
ରହିଥାଉ ବା ଯେତେ ବାକ୍ତିଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହେଉ, ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବିଶ୍ଵାସ 
ମାତ୍ର ଏହା ଏହି କାରଣରୁ ସତ୍ୟ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଆରାଧନା 
ଯେପରି ମଣିଷର କଳ୍ପନା, ଇଶ୍ଵର ବି ସେହିପରି ମଣିଷର ଏକ ବୃହତ୍‌ କଳ୍ନା | ସତ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଗଭୀର ଅନୁରକ୍ତି ରଖୁଥିବା ଏକ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଏହିସବୁ କାଳ୍ଚନିକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ 
ବେଶ୍‌ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା ! ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆଯାଉଥୁବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର 
ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ସେସବୁ ଅବୈଧ ବୋଲି ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଥଲା | ଲଶ୍ଵରବାଦର 
ଅବୈଧତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାଦ୍ଵାରା ତା'ର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା । ତେବେ ଦେବାତ୍କା ବିଚାର କରିଥିଲେ 
ଯେ, ଯାହା କେବଳ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇରହିଛି ତାହା ବାସ୍ତବ ଜୀବନ 
ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଜୀବନଂ-ଦର୍ଶନରେ ପରିଣତ ହେଲେ ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜାଗରଣର ସୂତ୍ରପାତ ହେବ ! ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଯେଉଁ ଅନ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମାଜକୁ କବଳିତ କରି 
ରଖୁଛି ସେଥରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସମାଜର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ । 
ସୁତରାଂ ସମାଜର ଜନଗଣଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନଧାରାରେ କିପରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ 
ତା'ର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶହୋଇ ପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଚିନ୍ତା କରିଥିଲେ | 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ତର୍କସଙ୍ଗତ ବୁଦ୍ଧିବାଦକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଯେଉଁସବୁ ଭାବନା, 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାକୁ 
ପରିହାର କରିବାକୁ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ କିମ୍ବା ତର୍କଶୀଳ 
ମାନଦଭଶ୍ଡରେ ଯେହେତୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଭଶ୍ବର 
ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଏକ ମିଥ୍‌ (mth) କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର କେବଳ ଏକ 
କାଳ୍ପନିକ ବିଚାର ଓ ଏହି ବିଚାର ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ! ତେବେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
ଯେଉଁ ଦାବି କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସେହି 
ଭାବନାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ସେମାନଙ୍କ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥଲେ | କେଉଁ ପଦ୍ଧତି, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ବା ଯୁଲ୍ତିକୁ ଆଧାରକରି ଏହା ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇପାରିବ ? ସେହିପରି ଏ ବିଶ୍ବର କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା 
ନାହାନ୍ତି ବା ଲଶ୍ଵର ନାମକ କୌଣସି ସଭ୍ତା ବିଶ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ପି କରିନାହିଁ, କୌଣସି ସଭା ସର୍ବଜ୍ଞ ବା 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୁହେଁ ¬ ଏସବୁ ଭାବନାକୁ ଲୋକଙ୍କୁ ଜଣାଇବା ପାଇଁ ସେ ବହୁ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ସାଧାରଣରେ ଇଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵର 
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୨୭୪ ଉା/ରତାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଣଧରବାଦ 


ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ଆହ୍ଵାନମାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ କିପରି ଆଧାରହୀନ ତାହାକୁ 
ସାଧାରଣଙ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଗ ଜନିତ ତର୍କ ଜରିଆରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | କେବଳ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାର ବଶବର୍ଉା 
ହୋଇ ବିଶ୍ଵାସ ନ କରି, ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଧାର ଉପରେ କୌଣସି ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଦେଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ ମୁକ୍ତମନରେ ସେମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ବାସକୁ ପରିହାରକରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ କି ? ସେହିପରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ସାନ୍ଧିଧ ହାସଲ କରିଥବା ଦାବି କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ୟ ସେ ବହୁଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଦେବାତ୍ନା ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି | 
ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ରହିଥିବା ଦାବି କରୁଛନ୍ତି, ଦେବାତ୍ସା 
ସେହି ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କୁ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ନିବେଦନ ଓ ଆହ୍ଵାନ ଜଣାଇଛନ୍ତି । ବିନା 
ପ୍ରମାଣରେ ନିଜ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରସାରକରି ଜନଗଣଙ୍କ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ନ କରିବାକୂ ସେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କୁ 
ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି | 

ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ 
ସେ ତିନୋଟି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସହ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରୁଥିବା ଜଣାଯାଏ । 
ଭିଶ୍ବରଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ଶରୀର-ବିହୀନ (d¦$-mbodied) ଅସୀମସଭରା ବୋଲି କଳନା 
କରାଯାଏ ! ତେବେ ଏକ ଶରୀରହୀନ ଅସୀମ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । 
The existence of a disembodied infinite being is existentially 
impossible. ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ସେ ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଅବୈଧ | କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ଜରିଆରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ | ପୁନଶ୍ଚ ଏ ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି ତଥା ଜୀବ ଜଗତର 
ଉପ୍ପର୍ରିନେଇ ବିଜ୍ଞାନର ଯାହାସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିଛି, ସେଥୁରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ 
ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ବସୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିପାରିଛି ସେଥୂରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହିସବୁ କାରଣ 
ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେବା ପରେ ଦେବାତ୍ସା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଗଭୀର ଆଶଙ୍କା 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ତଥାପି ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ସେ ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କୁ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଅନଶ୍ରଦ୍ଧାଦ୍ଧାରା କୌଣସି ବିଶ୍ବାସକୁ ସତ୍ୟବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିବର୍ଭେ 
ସେହି ବିଶ୍ଵାସର କ”ଣ ଭିତ୍ତି ରହିଛି ତାହା ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଯଦି ଏକ ଭାବନାର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଭିଭି ନାହିଁ, ତେବେ ବୌଦ୍ଧିକ 
ସାଧୁତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାକୁ ଅସତ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
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କିଂଣ ଝଚ/ନ୍ଦୀର 6ଳଟଚେଳ ନିରାଙ୍ଧିରବାଦା ଚିଚାରଳ ୨୭୫ 


ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକଗଣ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର ମୁଳ ଆଧାର ଭାବରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧକୁ 
ନେଇଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାର ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବାଣୀକୁ ଭଶବରଙ୍କ 
ବାଣୀ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ, ଗୁଣ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଭାବନା ବା ଇଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଆଲୋଚନା କିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ତାହା ଜଣାପଡ଼େ | 
ଏପରିକି ଧର୍ମର ଭାବନା ସକଳ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ସ୍ବୀକୃତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବେଳକେ ବିରୋଧୀ 
ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବାଣୀକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ମୂଲ୍ଯାୟନ 
କରାଯାଇ ସେସବୁର ସତ୍ଯ-ମିଥ୍ୟା ନିରୂପଣ କରାଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର 
ବିଚାର ଆଧାରରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟରେ ଯେଉଁସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେସବୁ 
ପ୍ରମାଣସାପେକ୍ଷ | ବିଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅସତ୍ୟ, ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ 
ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଲଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ତଥା ସର୍ବବ୍ୟାପକ ମାନୁଥବା 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବହୁ ବିଷୟରେ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା 
ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ | ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଥବା କେତେକ 
ଧାର୍ମିକ ପନ୍ନାକୁ କେତକ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଯଥାର୍ଥ ମନେ କରୁଥିବାବେଳେ ସେହି ଧର୍ମର ଅନ୍ୟ 
ଭିଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ତାହାକୁ ଅନୀତିମୁଳକ ଓ ପାପମୟ କାର୍ଯ୍ୟବୋଲି ବିଚାର କରିଥାନ୍ତି । 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ଛଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସହମତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । ଏହିସବୁକୁ ବିଚାର କରି ଦେବାତ୍ସା ଇଶ୍ଵର 
କୌଣସି ସଜୀବ ବ୍ୟକ୍ତି ନୂହନ୍ତିୟ ବରଂ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର କଳ୍ନାର ବସ୍ତୁ ବୋଲି ମତ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି ¦ 

ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ଦେବାତ୍ସା ଅଶୁଭ (6୪1) ସମସ୍ୟା ଉପରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭଶ୍ଵର-ବିରୋଧୀ 
ଯୁକ୍ତିର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଆମ ପୂଥବୀରେ ରହିଥୁବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ ଇତ୍ଯାଦି ଅଶୁଭ ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ଯେ, ଯଦି କେହି ଇଶ୍ଵର 
ଥାନ୍ତି ତେବେ ସେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୂହନ୍ତି କିମ୍ଭା କରୁଣାମୟ ନୂହନ୍ତି । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ କରୁଣାମୟ, ତେବେ ଆମ ସଂସାରର ସକଳ ଅଶୁଭ ଓ ମନ୍ଦ ପାଇଁ 
ସେ ହିଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ! ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ନାନା ଦୁର୍ବିପାକ, ଯଥୀ ¬ ବାତ୍ୟା, 
ବନ୍ୟା, ଭୂକମ୍ପ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାଣୀ ଜଗତକୁ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଓ ଦୁର୍ବିପାକ ଦେବା ଲଶ୍ବରଙ୍କର 
କେଉଁ କରୁଣାକୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି ? ବରଂ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଛି | ମୋଟ ଉପରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଭଶ୍ଵର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ସତ୍ତା ହେବା ପରିବର୍ରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ଏକ କାଳ୍ନିକ ଭାବନା” ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି । 
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୨୭୬ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା କୁପରିଣାମ 
ବିଷୟରେ ଦେବାତ୍ସା ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଏହି ମିଥ୍ୟା ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ନାନା ଅପବିଶ୍ବାସକୁ ସ୍ପଷ୍କିକରିଛି । 
ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ଭଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମକୁ 
ଆଧାରକରି ଭୟଙ୍କର ସଂଘର୍ଷମାନ ସୃଷ୍ଟିହୋଇଛି । ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଧରିତ୍ରୀକୁ 
ଅତୀତରେ ରକ୍ତରଂଜିତ କରିବା ସହ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ନାନା ସଂତ୍ରାସବାଦକୁ ଜନ୍ମଦେଇଛି । 
ଅତୀତରେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ଉପରେ ଭୟଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର 
କରିବା ସହ ଅନ୍ୟର ପୂଜାପୀଠ, କଳାକୃତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାକୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବିଛନ୍ତି | ଇଶ୍ଵର ବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁବଳି ଓ ନରବଳି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଗଣହତ୍ଯା କରାଯାଇଛି । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦୀ ମାନସିକତା ଶୁଦ୍ର ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଆସିଛି । 
ୟୁରୋପୀୟ ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ ନାମରେ ଦାସତ୍ଵ ପ୍ରଥାକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏସବୁ ବିଚାର ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗଭୀର ବିରୋଧ କରିଆସିଛି । ଧର୍ମ ଓ 
ଇଶ୍ଵର ନାମରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅନୁଶୀଳନକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରାଯାଇଛି | ମାନବିକ 
ଅଧ୍ୁକାର ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସର୍ବଦା ନ୍ୟୁନ କରାଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର 
ମୂଲ୍ୟଚୟ କେବଳ ଯେ ମିଥ୍ୟା ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଜୀବନରେ ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ବହୁଭାବରେ ହାନିକାରକ ହୋଇଛି । 


ପିଲାଟିବେଳୁ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ ବଢ଼ିଥିବା ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଇଶ୍ଵର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ପୁଜା-ଆରାଧନା ମିଶି ଯାଇଥଲା | ଜୀବନର ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ 
ସେ ପରେ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ବୈଚାରିକ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ ଗତି କରିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନର ଅନୁଭୂତି ତାଙ୍କର ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅବୋଧଗମ୍ୟଯ ମନେ 
ହୋଇଛି । ମା ନିଜର ସନ୍ତାନକୁ ଯେପରି ଭଲପାଏ, ଇଶ୍ଵର ସେହିପରି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ବୋଲି ସେ ସର୍ବଦା ଶୁଣିଛନ୍ତି । ତେବେ ଜୀବନର ବାସ୍ତବ 
ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଶିଶୁ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରେ, ଜଣେ 
ଭଶ୍ଵରଂବିଶ୍ବାସୀ ନିଷ୍ଠାପର ଭଦ୍ରମହିଳା ପ୍ରସବକାଳୀନ ଅସହ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇ 
ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼େ, ଗୋଟିଏ ନିଷ୍ପାପ କିଶୋରୀ ଗୁଣ୍ଡାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଧର୍ଷିତା ହୋଇ ମରିଯାଏ 
ଓ ଜଣେ ସାଧୁ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକ ଜୀବନସାରା ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ଅଭିଶପ୍ତ 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚେ ଏହା କେଉଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟପୂରଣ କରିଥାଏ ? ଏହିସବୁ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ, 
ଯାହାକି ସମାଜରେ ନିତିଦିନିଆ କଥା, ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ବିଚାର କରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି କରୁଣାମୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ନେଇ ପାରିବ ? ଯଦି ସବୁକିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ 
ଓ ଇଶ୍ବର ପ୍ରେମମୟ ବୋଲି ଆମେ କହୁ, ତେବେ ଆମେ ଯେ ଏକ ମିଥ୍ୟା-ଦୂନିଆରେ 
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ବାସକରୁଛୁ ତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯ-ଦୂନିଆରେ ରହିଛୁ ତାହା କହିବାକୁ ହେବ । 
ଦେବଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଗବେଷକ କନଲ ଲେଖୁଛନ୍ତି, “a theist is not living 
in a false world, but in an absurd world. A belief which no evidence 
can touch, is not false but absurd and such are the beliefs about God.”* 

ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି, ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗ୍ରନ୍ମର ଅଧ୍ୟୟନର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଦେବାତ୍ସା ଉତ୍ତର ଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ଇଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବିଚାର ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାପରେ ସେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଗଭୀର 
ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ଲାଭକଲେ | ନିଜର ବିଚାରଶୀଳ ମନୋଭାବ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ନେଇ ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ମୁଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଭିତରେ ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ବହୁ ଅପବିଶ୍ଵାସ ଦୂର 
ହୋଇଥଲା |! ଏକ ନୂତନ ଜୀବନଦୂଷ୍ି ଓ ଦର୍ଶନରେ ସେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ । ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ସ୍ପିତି, ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନୂତନ ଅନୁଶୀଳନ ତାଙ୍କୁ ଏକ ନୂଆ ଦର୍ଶନର ସନ୍ଧାନ 
ଦେଲା | ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ଭିତରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ଆତ୍ଲବିଶ୍ଵାସ 
ବେଶ୍‌ ଦୃଢ଼ ହୋଇପାରିଲା । କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ବିଚାର କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ବା ନୂତନ, 
ବହୁଜନ ସମର୍ଥତ ବା ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ, ପ୍ରଚଳିତ ବା ଅପ୍ରଚଳିତ ଓ 
ଦେଶୀୟ ବା ବିଦେଶୀୟ ତାହା ସତ୍ୟତା ନିରୂପଣର ମାନଦଣ୍ଡ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ଏହାର 
ବାସ୍ତବତା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ଦୃଢ଼ତା ଓ ତର୍କସମ୍ମତ ବିଧ୍ଦ୍ଵାରା 
ସମର୍ଥନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ସତ୍ୟ ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ଏକ ମିଥ୍ୟା ଯେତେ 
ପ୍ରାଚୀନ, ବହୁଜନ ସମର୍ଥତ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ଦେଶୀୟ ବିଚାର ହେଉ ପଛେ ଏହା ପରିତ୍ୟାଜ୍ୟ | 
ଏହି ଦୃଢ଼ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସିବାପରେ ସେ ଜୀବନ, ସମାଜ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ଏକ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗାର 
ବିକାଶ କରାଇଲେ । ସମାଜରୁ ସକଳ ଭ୍ରାନ୍ତି ଦୂର କରି ଏକ ନୂତନ, ସତ୍ୟାଧାରିତ ଓ 
ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହେଲେ ଓ ତାହାକୁ ସେ ' ଦେବ- 
ଧର୍ମ' ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ । 

ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ଦିନେ ଯେପରି ଦୁଃଖର କାରଣ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ ଜୀବନଂ- 
ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରବକ୍ତା ହେଲେ, ଦେବାତ୍ଲା ସେହିପରି ଏକ ନୂତନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହେଲେ | ଇଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମିଥ୍ୟା-ବିଶ୍ଵାସ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଦୁଃଖର ଏକ ବଡ଼ କାରଣ ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଆସିଲା | ଗୋଟିଏ ମୂଳ ବିଶ୍ଵାସରୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ବହୁ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ସମାଜକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କରାଇଲା | ସୁତରାଂ ଏହି ମୂଳ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ପରିହାର ନ 
କଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖମୟ ସ୍ମିତି ପ୍ରତି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୌଳିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
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ଥିଲା । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର ସକାରାତ୍ସକ ପରିଣାମ ମାନବତାବାଦକୁ 
ତାଙ୍କ ଧର୍ମର ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 


ଭାରତରେ ତଥା ପୂଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଯେପରି 
ଦୁଃଖ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଶିକ୍ଷା ଓ ଦୟନୀୟ ସ୍ପିତିରେ ରହିଛନ୍ତି ତାହା ବେଶ୍‌ ହୃଦୟ ବିଦାରକ 
ବୋଲି ସେ ଭାବବିହ୍ଵଳ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗ ଓ 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭ ଭାଗରେ ସେ ଦେଶ ଦୂନିଆର ଯେଉଁ ସ୍ଥିତି ଦେଖୂୁଲେ ସେଥରେ 
ଗଭୀର ମର୍ମାହତ ହୋଇଛନ୍ତି | ମିଥ୍ୟା ବିଶ୍ବାସରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ ଯେଉଁ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ତାହା ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ପିତିକୁ ଅଧ୍ୟକ ଦୁଃଖମୟ କରିଛି । ଧର୍ମ ଓ ଲଶ୍ଵର ଜନିତ ଶିକ୍ଷା ଲୋକମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ 
ଅଧକ ଜଟିଳ କରିଛି । ମାନବିକ ସଂପ୍ରତି ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଛି | ସୁତରାଂ 
ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ବିଲୋପ ହୋଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର ଆନୁଷଙ୍ଗକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିବ ଦେଶ ଦୁନିଆର ସ୍ମିତିରେ ବ୍ୟାପକ 
ପରିବର୍ଭନ ହେବ । 

ଦେବଧର୍ମରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଶୁଦ୍ଧ 
ମାନବତାବାଦକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଏସବୁ ତାର୍କିକ 
ପରିଣାମ । ପ୍ରକୃତିବାଦ ଲଶ୍ଵର ବଦଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । ପ୍ରକୃତି 
ହେଉଛି ଏକ ମହାସମଷ୍ଷି, ଯାହା ସକଳ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଉଦ୍ଭିଦ ଜଗତ ଓ ପ୍ରୀଣୀ ଜଗତର 
ସମାହାର । ପ୍ରକୃତି ବହିର୍ଦୁତ କିଛି ସତ୍ତାର ସ୍ପିତି ଅସମ୍ଭବ । ଏହି ପ୍ରକୃତି ଆଦିହୀନ, 
ଅନ୍ତହୀନ ଓ ଅଣଇଶ୍ବର, ଏହା ଅପରିବଇଉଁନୀୟ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ | କୌଣସି ଇଶ୍ଵର 
ବା ଅନ୍ୟ ଦୈବୀଶକ୍ତି ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବା ପରିଚାଳିତ କରେନାହିଁ | ଏହି ପ୍ରକୃତି ବସ୍ତୁ ବା 
ପୁଦ୍ଗଳ ଓ ଶକ୍ତି ଏହି ଦୂଇ । ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ତରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | ଏଥୁରେ କୌଣସି ଇଶ୍ଵର 
ବା ଦୈବୀଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ଦୁଇ ମୌଳିକ ସଭ୍ତାରୁ ଉଦ୍ଭବ ଏହି ବିଶ୍ବ 
ପ୍ରକୃତି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଥାଏ । 
ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ ଏପରି କିଛି ଘଟିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ । 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ତୀ କୌଣସି ଚମକ୍ରାରିତା ବା ଅଲୌଜକିକତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
ଦେବାତ୍ସାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିବାଦରେ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର ସ୍କାନ ହିଁ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ଯେହେତୁ ଏକ ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାପାର, ସେହି ଭାବନା ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏକ କଳ୍ପନା 
ମାତ୍ର | ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରକୃତିବାଦ ଆଧାରରେ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକୁ ବିକାଶ କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ | ଅପରପକ୍ଷରେ ପ୍ରକୃତିବାଦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ |! ତେବେ 
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କିଂଶ ଝାଚ/୍ଦାର 6ଳେଚେଳ ନିରାଙ଼ରବାଦ/ କିଚାରନ ୨୭୯ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଯେ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ | ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରକୃତିବାଦଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୁଏ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାତ୍ବିକ ଜଟିଳତା ଆସିଥାଏ । ତେବେ ଦେବାତ୍କା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦ 
ଭିତରେ ଏକ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଟୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥବା ଏହି ବିଚାରର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଅଟେ | 
ସେହିପରି ଏହି ବିଚାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ ! ଜଗତର ବା 
ଯେକୌଣସି ଘଟଣାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏକ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ । ଏହି 
ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନରେ ବିଜ୍ଞାନ ସକଳ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ ଓ ଜଗତ ସମ୍ଚନ୍ଧରେ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | ଏହି ଜ୍ଞାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଓ 
ପୁନଃପୁନଃ ସମର୍ଥନସାପେକ୍ଷ ¦ ବିଜ୍ଞାନ ଏହାର କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚିରନ୍ତନ ବା ଅକାଟ୍ୟ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେନାହିଁ, ଏହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ପରିବର୍ଭନ 
ସାପେକ୍ଷ | ଏହା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଯାହାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା 
ପରୀକ୍ଷଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ, ତାହା ହି ସତ୍ୟ ବା ସତ୍ୟର ନିକଟବର୍ଭୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କୌଣସି ଚମକ୍ରାରିତା ବା ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ | ଭଶ୍ବରବାଦରୁ 
ମୁକ୍ତ ଏହି ଦର୍ଶନ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ । ଏଠାରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ଉକ୍କର୍ଷ ଓ ମାନବିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଏବଂ ସଂପ୍ରୀତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ମାନବତାବାଦକୁ ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ନେଇ ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ! ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରର ଏହିସବୁ ବିଚାରକୁ 
ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅନେକ ବ୍ୟାବହାରିକ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । 


ଦେବଞଧର୍ମ ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଏକ 
ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ । ଦେବାତ୍ସା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଏତେ 
ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଦେଉଥଲେ ବି “ଆତ୍କା'ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିଲେ | ତାଙ୍କ ମତରେ 
ମୂତ୍ୟୁ ପରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଥାଏ | ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରେ 
ସ୍ଵାର୍ଥପରତା, ନିମ୍ନବାସନା, କରତା, ଅମାନବିକତା ପରି ଅନୈତିକ ଗୁଣ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ 
ରହିଥାଏ ଅଥଚ ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ପରୋପକାର, ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ଆଦି ପ୍ରତି ବିଦ୍ଧେଷ ରହିଥାଏ 
ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି ସକଳଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍ସାର ମଧ୍ୟ ବିନାଶ ହୋଇଥାଏ | ମନ୍ଦ 
ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଓ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ବିକର୍ଷଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାକୁ ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ନଷ୍ଟ 
କରିଥାଏ | ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଅନାଗ୍ରହ ଓ ଉତ୍ତମ 
ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ରହିଥାଏ ସେମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁପରେ ଆତ୍ସା ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ପରଲୋକରେ 
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ରହିଥାଏ । ପରୋପକାର, ସତ୍ଯବାଦିତା, ପବିତ୍ରତା, ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପ୍ରତି 
ଆଗ୍ରହ ରହିଲେ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନାଗ୍ରହ ରହିଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦେହାନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆତ୍ସା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ସଜନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆତ୍ସା ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ରହିଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ଲାର ଅସ୍ତିତଵକୁ (କେବଳ ସଜ୍ଜନମାନଙ୍କର) ଏହି ବିଚାରଧାରାରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ମୁକ୍ତି ବିଷୟରେ ଦେବଧର୍ମର ଭାବନା ହେଉଛି ସକଳ ମନ୍ଦ 
କାମନାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମହତ୍ତର ବା ପବିତ୍ର ସ୍ଵଭାବର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା । ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷ 
ହିଁ ମୁକ୍ତି ଓ ଅନୈତିକ ସ୍ଵଭାବ ହିଁ ବନ୍ଧନ | 


ଦେବଧର୍ମରେ ନୈତିକତା, ପବିତ୍ରତା ପରି ମହାନ୍‌ ଗୁଣ ସକଳକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇ 
ଏସବୁକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି । ତେବେ ଆତ୍ସା ବିଷୟକ ବିଚାର 
ଦେବଧର୍ମର ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ଦେବଧର୍ମର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦ ବିଚାର ସହ ସମତାଳ ମନେ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଯଥା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ସତ୍ୟାପନକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ 
ନେଇ ଦେବାତ୍ସା ଲଶ୍ଵର, ଦେବୀ-ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିଥାନ୍ତେ । କାରଣ ଯାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ସତ୍ୟାପନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ହିଁ ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନଦଣ୍ଡକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଏହି ଦର୍ଶନର ଏକ 
ବିରୋଧାଭାସ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରଶ୍ମଭଠୁଛି ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକ ଭାବନାର 
କିଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ରହିଛି କି ? ତେବେ ଦେବାତ୍ାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏହାର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ବା ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଏହାକୁ ସେ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଆତ୍ସା, ସୂକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ ପରଲୋକ ଆଦି ଭାବନାର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆତ୍ଧାକୈନ୍ଦ୍ରିକ ବିଚାର 
ସମ୍ଭବତଃ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି | କେବଳ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ସିଷ୍ଟମ୍‌ “ଏପରିକି ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ମତମାନ - ଆତ୍ଲାର ଅସ୍ତିତୃକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦର୍ଶନମାନଙ୍କର ଦୀର୍ଘକାଳୀନ ପ୍ରଭାବ ଦେବାତ୍ାଙ୍କ ବିଚାରକୁ 
ସମ୍ଭବତଃ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି | ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଭାବଧାରା ସହ ଅସଙ୍ଗତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦେବାତ୍ସା ଏକ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବନାକୁ ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ଆତ୍ସା, ସୂକ୍ଷମଶରୀର ଓ ପରଲୋକ ଭାବନାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନଥୁବାରୁ ଯଦି ଏହି ସବୁକୁ 
ବାଦ୍‌ ଦେଇ (ଯେପରି ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଦ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି) ତାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ 
ଓ ଇହଲୋକ ଭିତରେ ସୀମିତ ରଖୁଥାନ୍ତେ, ତେବେ ତାହା ଅଧୁକ ତର୍କସଂଗତ ହୋଇଥାନ୍ତା | 
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କିଂ ଝଚ/୍ଦୀର ଚକେଚେଳ ନିରାଶମରବାଦା ଚିଚାରଳ ୨୮୧ 


ଦେବାତ୍ନାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଏହି ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଅଧୁକ 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ମନେହୁଏ । ସମକାଳୀନ ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ ଭାବଧାରାଠାରୁ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ଦୃଷ୍ଟି ଯେ ବେଶ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଅଟେ | 


(ଖ) 


ଦେବାତ୍ସାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସଂଗଠନ “ଦେବ ସମାଜ’ ମୁଖ୍ୟତଃ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ 
ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସଂଗଠନ ଭାବେ ପ୍ରାୟ ଏକ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ସମୟ 
ହେବ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଆସୁଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ତା'ର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ଭାବଧାରାକୁ ନେଇ ଏହି 
ସଂଗଠନଦ୍ବାରୀ ଶତାଧ୍ବକ ପୁସ୍ତକ ଇଂରାଜୀ, ହିନ୍ଦୀ, ଉର୍ଦ୍ଧ ଓ ପଞ୍ଜାବୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଏହି ଚାରୋଟି ଭାଷାରେ ପତ୍ରିକା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଆସୁଛି । 
ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ପରେ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ପ୍ରଫେସର ପି.ଭି. କନଲ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପୁସ୍ତକ ଭିତରେ ' ଏ ଲାଇଫ୍‌-ସ୍କେଚ୍‌ ଅଫ୍‌ ଗଡ଼” (ଇଶୃରଙ୍କ ଜୀବନ-ବୃତ୍ତାନ୍ତ ନାମକ ଏକ 
ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ମିଥ୍ୟା କଳନା ବା ମିଥ୍‌ (mt) | ଏହି ମିଥ୍‌ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବନାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଇଶ୍ଵର ଏକ ମିଥ୍ଯା-କଳ୍ଧନା 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ସମାଜର ଅଧୁକାଂଶ ବ୍ଯକ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ' ପରମ 
ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା! ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବହୁଳ ଭାବରେ ମଣିଷ ସମାଜରେ ଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୁହେଁ । ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲଶ୍ଵର- 
ଭାବନା ପ୍ରଚଳିତ । କେଉଁଠି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଅରୋପ କରାଯାଇଛି ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁ 
ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଜଣେ “ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ମଣିଷ” ଭାବେ କଳନା କରାଯାଇଛି ! ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର 
କିପରି କ୍ରମବିକାଶ ହୋଇଛି, ଇଶ୍ଵର ଏକ ଅଦୃଷ୍ଟ ସତ୍ତା ଭାବେ କିପରି ମଣିଷର କଳ୍ପନା 
ଭିତରକୁ ଆସିଛି, କେଉଁ ମନସ୍ଥାତ୍ସିକ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ଉଭଭବ ହୋଇଛି ଓ 
ଏହି ଭାବନାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି କ”ଣ ହୋଇପାରେ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ କନଲ ଗଭୀର ଚିନ୍ତା 
ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି | ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ରମବିକାଶକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ପ୍ରାଥମିକ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମଣିଷ କିପରି ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥଲା ଓ ସଭ୍ୟତାର ବହୁ ବିକାଶ 
ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ସମଷ୍ଟି ହେଲା ତାହାର ଧାରାକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ବିଶେଷକରି 
କୋରାନ, ବାଇବେଲରେ କିପରି ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇଛି ତାହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହାର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବାଣୀ କିପରି ଭ୍ରମାତ୍ସକ, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନୈତିକ ତାହାର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 
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୨୮୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧରବାଦ 


ରଶ୍ବରଙ୍କ ଦଣ୍ଡ ସଂହିତା ଏହି ଜଗତ ପାଇଁ ହେଉ ବା ପର-ଜଗତ ପାଇଁ ହେଉ, ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବର୍ବରୋଚିତ ମନେହୁଏ | ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ପ୍ରକୃତି ଆମ ସଂସାରରେ ରହିଥବା ଶତାଧ୍ବକ 
ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନୀତିବୋଧ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାଠାରୁ ନ୍ୟୁନ ବୋଧ ହୁଏ | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଅତୀତରେ ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଆସିଛି । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଯୋଗୁଁ ଅତୀତରେ କେତେ କେତେ 
ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ମୁକ୍ତଚିନ୍ତକଙ୍କ ଉପରେ ନାନା ଅତ୍ୟାଚାର ହୋଇଛି । ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ପ୍ରକାର ଅନୈତିକତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ବେଳକେ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଛି | 
କେତେକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପାପକାର୍ଯ୍ୟକୁ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇଛି । ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ବର ଭାବନା ପଶୁଜଗତ ପାଇଁ ନିଶୁର ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି | ଗୋଟିଏ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛରେ ଅନ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ବିଦ୍ଵେଷର ଚିତ୍ର ରହିଛି ! ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ, ଯାହାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନିଆଯାଏ, 
ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଏପରିକି ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଷ୍ୁର ଭାବନା ବ୍ଯକ୍ତକରିଛି । ମୋଟ 
ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଆମ ସଂସାରରେ ଶାନ୍ତି, ସ୍ଥିରତା ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାକୁ ହେଲେ ମଣିଷ ସମାଜ ଭଶ୍ଵର ଜନିତ ମିଥ୍ୟା-ଭାବନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଏକ ମାମୁଲି ମିଥ୍ୟା କଳ୍ପନା ନୁହେଁ । ସମାଜରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ବିଲୋପ 
ହେଲେ ଓ ମଣିଷ ଏହିସବୁ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାରୁ ମୁକ୍ତିଘାଇଲେ ମଣିଷ ସମାଜର ଯଥାର୍ଥ ବିକାଶ 
ସାଧନ ହୋଇପାରିବ । କନଲଙ୍କ ଭାଷାରେ, “God-belief is, therefore, not an 
innocent myth. Consequently, the sooner this false belief in the so 
called God is demolished and the children of man liberated from its 
fell grip, the better not only for the well-being of mankind, but also 
for the animal world.” 

ପି. ଭି. କନଲଙ୍କ ପରେ ଦେବଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଠ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଭାବେ ପ୍ରଫେସର 
ଏସ୍‌. ପି. କନଲ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଆନ୍ତର୍ଚାତିକ ଖ୍ୟାତିସଂପନ୍ଧ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବେ 
ସୁପରିଚିତ | ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଂଦର୍ଶନର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସେ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୟ ମାନବତାବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଭାବେ ଲେଖୁଛନ୍ତି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଉଲ୍ଲିଖୂତ ମୁଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ 
ହେବ ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | ଏସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହେଲେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ଉନ୍ସର୍ଷ ଆସିପାରିବ | ତେବେ ଏସ୍‌. ପି. କନଲ ଦେବଧର୍ମକୁ ଏକ “ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
ଧର୍ମଂ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହି ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଆମ ପ୍ୂଥବୀ ସୃସ୍ଥିତ ଓ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧ୍ବଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ, ଏହା କୌଣସି ଛତଶ୍ଵର ବା ଆଧବଦୈବିକ ଶକ୍ରିଦ୍ଵାରା 
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ବିଂଝଖ ଖତା/ନ୍ଦୀର କେକ ନିରାଣୁରବାଦା ବିଚାରକ ୨୮୩ 


ପରିଚାଳିତ ନୁହେଁ । ଏହି ପୂଥବୀରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିବର୍ଉନ ଧୀରାରେ ମଣିଷର ଉପ୍ପରି । 
ମଣିଷ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏହି ପୃଥୁବୀ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ | ଏସ୍‌.ପି. କନଲଙ୍କ ମତରେ 
ଦେବଧର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଏକ ନିରପେକ୍ଷ ଆଦର୍ଶ ଯାହାକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଉଦାର 
ମାନବତାବାଦ କୁହାଯାଇପାରିବ | ଦେବଧର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଶ୍ଡରେ ସ୍ଵୀକୃତ 
ଓ ମାନବିକ ଉକ୍କଷ ପାଇ ଅଭିପ୍ରେତ । ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ମକ ଉନ୍କର୍ଷ ପାଇଁ ସେ କେତେକ 
ଲକ୍ଷଣର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମତଃ ଏକ ଆଦର୍ଶବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶ 
ସହିତ ଏକ ସୁସଂହତ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା 
ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ ପ୍ରାଣୀ ଓ ମଣିଷ ସମାଜ ସହ ଏକ ସମତାଳଯୁକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଆମର ଜୀବନ ଏକ ପ୍ରାକ୍ସତିକ ଶ୍ଙ୍ଖଳାର ଅଂଶବିଶେଷ ଓ ଆମ ପରିବେଶ ସହ 
ଏକ ସୁସଂହତ ଓ ଶ୍ଧଙ୍ଖଳିତ ଜୀବନ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଦରକାର | ମଣିଷ ଭିତରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏକ 
ପରାର୍ଥପର ମାନସିକତା (ଥୀtruistic fing) ସହ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ମହତ୍ତର ଅକାଂକ୍ଷାକୁ 
ଉଜ୍ଜୀବିତ କରାଇ ନିମ୍ମ“ଆବେଗକୁ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିପାରିଲେ, 
ଜୀବନର ଗୁଣାମୂକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଦେବଧର୍ମକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏସ୍‌.ପି. କନଲ 
ଏହାର ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା ଏକ 
ବିଚାର ପି.ଭି. କନଲ ଓ ଏସ୍‌.ପି.କନଲଙ୍କ ବିଚାର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକ ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ଭିତ୍ତି ନେଇଛି । 

ଦେବଧର୍ମର ଏହି ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଆଲୋଡ଼ନ କେବଳ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଓ 
ବିଶେଷକରି ପଞ୍ଜାବ, ହରିୟାନା ଇତ୍ୟାଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ସୀମିତ ରହିଛି | ତେବେ କାଳକ୍ରମେ 
ଦେବାତ୍ସାଙ୍କୁ ଦେବଧର୍ମର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ‘ଭଗବାନ ଦେବାତ୍ସା' 
ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ସେ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ “ ଇଷ୍ଟଦେବ” ଓ ଗୁରୁଭାବରେ ପରିଚିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି | ସେ ଏକ ଦିବ୍ୟ-ବ୍ୟକ୍ତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ହାସଲ କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରଧାରା, ମାନବତାବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ମହନୀୟ ବିଶ୍ଵ ସମାଜର 
କଳ୍ପନା ବେଶ୍‌ ସାର୍ବଜନୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ଏହା ସହ ଗୁରୁବାଦ, ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ 
ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର ସନ୍ମିହିତ ହେବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ମହତ୍ତ୍ ନ୍ୟୁନ ହେଉଥବା ମନେହୁଏ | 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମ 

୧. ଦି ଫିଲୋସଫି ଅଫ୍‌ ରିଲିଜିୟନ, କାନାଲ ଏସ୍‌.ପି., ପୃ ୩୩ | 

୨. ଏ ଲାଇଫ୍‌ ସ୍ଟେଚ ଅଫ୍‌ ଗଡ, କାନାଲ ପି.ଭି., ପୂ. ୧୦୮ | 

୩. ଦେବ ଶାସ୍ତ ପ୍ରଥମ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପ୍ରକାଶନ-ଦେବ ସମାଜ, ଚଡ୍ତିଗଡ଼ । 
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୭.୨ ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ରାୟ 


(କ) 

ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଜଣେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ! ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ 
୧୮୮୦୭ ମସିହାରେ, ପଶ୍ଚିମ ବଙ୍ଗର ଚବିଶ ପର୍ଗଣା ଜିଲ୍ଲାରେ ! ବାପା ଦୀନବନ୍ଧୁ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଥିଲେ ଜଣେ ସ୍କୁଲ ଶିକ୍ଷକ ଓ ମାତା ବସନ୍ତ କୁମାରୀ ଦେବୀ ! ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପିଲାବେଳର 
ନାମ ଥଲା ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଭଙ୍ଗଟାଚାର୍ଯ୍ୟ । ସେ ପିଲାବେଳେ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ 
ବଢ଼ିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ଥିଲେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ଓ ବିପ୍ଲବୀ । ତାଙ୍କର 
ଜୀବନ ଥଲା ବହୁ ଘଟଣାବହୁଳ | ତେବେ ତାଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ସେ ତିନୋଟି ସ୍ତର 
ଦେଇ ଗତିକରି ତିନୋଟି ଭାବନାଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଛନ୍ତି ! ପ୍ରଥମେ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ, 
ମଝିରେ ସାମ୍ୟବାଦ ଓ ଏହାପରେ ମାନବତାବାଦକୁ ତାଙ୍କର ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଥିଲା | 


୧୯ ୦ ୫ ମସିହାରେ ବଙ୍ଗ ବିଭାଜନକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଥଲା ସେଥୁରେ 
ସେ ଯୋଗଦେଇଥଲେ । ସଶସ୍ତ ସଂଘର୍ଷଦ୍ଵାରା ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସମ୍ଭବ ବୋଲି 
ସେତେବେଳେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଶାପୋଷଣ କରୁଥିଲେ | ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ମାନବେନ୍ଦ୍ର 
ଏହିପରି ଏକ ବିପ୍ଲବୀ ସଂଗଠନରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲେ | ୧୯୧ ୪ ମସିହାରେ ପ୍ରଥମ 
ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାରତୀୟ ବିପଲବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଭାବନା ସୃଷ୍ି 
ହୋଇଥଲା ଯେ ଜର୍ମାନୀ ସହ ଯୋଗାଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ସେଠାରୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଆଣିଲେ 
ସହଜରେ ଇଂରେଜ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ଭାରତରୁ ତଡ଼ି ହେବ । ଜର୍ମାନୀ ଭାରତୀୟ 
ବିପୁବୀମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ବୋଲି ବିପୁବୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭାଦ 
ପହଞ୍ଜଥଲା । ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ (ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଏହି ଦାୟିତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ସେ ସୁତରାଂ 
ଛଦ୍ଧନାମରେ ଅସ୍ତ ସନ୍ଧାନରେ ଇଂରେଜ-ବିରୋଧୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯାଇଥିଲେ | ଘଟଣାକ୍ରମରେ 
ସେ ଚୀନ୍‌, ଜାପାନ, ଜର୍ମାନୀ, ଆମେରିକା, ମେକ୍ସିକୋ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଶକୁ ଯାଇ ଶେଷରେ 
ରୁଷରେ ପହଞ୍ଚଲେ | ତାଙ୍କର ଏହିସବୁ ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ସେ ଛଦ୍ଧନାମରେ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ 
ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ଯାଉଥୂଲେ | ତେବେ ଆମେରିକାରେ ଥିବାବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର 
ନାମ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ ପରିବର୍ଭେ ମାନବେନ୍ଦ୍ରନାଥ ରାୟ ରଖୁଲେ ଓ ସେହି ନାମରେ 
ସେ ପରବଉତ୍ତୀ ଜୀବନରେ ପରିଚିତ ହେଲେ । 


ଆମେରିକା ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୁଦବରେ ଯୋଗ ଦେଇ ନ ଥୁଲା ସେ ସେଠାରେ ରହି 
ବ୍ରଟଶ ବରୋଧୀ କାଯ୍ୟକ୍ରମମାନ କରିବା ଭିତରେ ସମାଜବାଦୀ ବିଚାର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବିଭିନ୍ନ 
ପୁସ୍ତକ ପଢ଼ବାକୁ ଲାଗିଲେ ! ଏହି ବିଚାରଧାରା ତାଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥଲା | ଏହି 
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ଚିଂଝ ଅତା/ନ୍ଦୀର 6କେଚେଳ ନିରା୍ଧରବାଦ/ କିଟାରଳ ୨୮୫ 


ସମୟରେ ରୁଷରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବ ହୋଇ ୧୯ ୧୭ରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ ଦେଶର 
ଶାସନଭାର ଗ୍ରହଣକଲେ । ଶ୍ରେଣୀସଂଘର୍ଷ ଦେଇ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ତାଙ୍କୁ ସେତେବେଳେ ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଥୁଲା । ଆମେରିକା ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଯୋଗଦେବା ପରେ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଭାବେ ରାୟ ଗିରଫ ହେଲେ ଓ ପରେ ଆମେରିକା 
ଛାଡ଼ି ମେକ୍ସିକୋ ଚାଲିଆସିଲେ । ଏହିଠାରେ ସମାଜବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ଓ ବୈପୁବିକ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଉପରେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖାମାନ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଓ ସେଠିକାର ସୋସାଲିଷ୍ଟ 
ପାର୍ଟିର ସଂପାଦକ ହେଲେ । ଏହି ସମୟରେ ଜଣେ କମ୍ଲୟନିଷ୍ଟ ବିପୃବୀଙ୍କ ସହ ଘନିଷ୍ଠ 
ସଂପର୍କରେ ଆସିଲେ ଓ ମେକ୍ତିକାନ ସୋସାଲିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିକୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିରେ ପରିବର୍ଭନ 
କଲେ | ସମାଜବାଦରୁ ସାମ୍ୟବାଦକୁ ଏହା ଥଲା ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ | ରୁଷ ବାହାରେ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ସଂଗଠନ ସୂଷ୍ଠି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ଥିଲା | ସାମ୍ୟବାଦର 
ତାର୍ବିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ରୁଷରେ 
“କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଇଣ୍ଟରନେସନାଲ”ର ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧବେଶନ ହେଲା ଓ ରାୟ ସେଥିରେ 
ଯୋଗଦେଲେ । ରୁଷ ବିପ୍ଲବର କର୍ଣଧାର ଲେନିନ୍‌ ରାୟଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ, ବିଚାର ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାରେ 
ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ ହୋଇ ରୁଷ ବାହାରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ମସ୍ଟୋରେ ରହିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ | ମସ୍ଟ୍ୋରେ ଥିବାବେଳେ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟଧୀାରାରେ 
ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ରାୟଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ଏକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲା | ରାୟ ଏବେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତିସଂପନ୍ଧ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିଚାରକ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହେଲେ । ଲେନିନଙ୍କ 
ମୃତ୍ୟୁ ୧୯ ୨୪ରେ ହେବାପରେ ରୁଷରେ ଷ୍ଟାଲିନ କ୍ଷମତାକୁ ଆସିଲେ ଓ ଷ୍ଟାଲିନଙ୍କର 
ଦମନକାରୀ ଓ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ମାନସିକତା ରାୟଙ୍କ ପାଖରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହେଲା ନାହିଁ । 
ଷ୍ଟାଲିନ ମଧ୍ଯ ରାୟଙ୍କୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଇଣ୍ଠରନେସନାଲରୁ ବହିଷ୍କାର କଲେ । ଷ୍ଟାଲିନଙ୍କ ସହ 
ତାଙ୍କର ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ରୁଷରୁ ଚାଲି ଆସିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଓ ୧ ୯୩୦ରେ ଭାରତକୁ 
ଆସିଲେ । ତେବେ ଭାରତକୁ ପ୍ରାୟ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ପରେ ଫେରି ସେ ଭାରତର ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାକୁ ଚାହିଁଲେ | ଭାରତରେ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପୂର୍ବରୁ ଥବା 
ଅଭିଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ସେ ଗିରଫ ହେଲେ ଓ ଛ ' ବର୍ଷ ଜେଲରେ ରହିଲେ | ଜେଲରୁ ଖଲାସ 
ହେବାପରେ ତତ୍କାଳୀନ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ରାୟଙ୍କ ବିଚାରଧାରା ଯୋଗୁଁ ସେ କଂଗ୍ରେସରେ 
କିମ୍ବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳରେ ପ୍ରାୟ ଆଦୃତ ହେଲେନାହିଁ । ବିଶେଷକରି ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ 
ଆରମ୍ଭ ବେଳେ ଭାରତରେ ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଅବହାୱା ରହିଥିଲା ଓ ଆରମ୍ଭରେ 
ମିତ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ପରାଜୟ ଭାରତୀୟ ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ମନେ ହୋଇଥଲା । 
ତେବେ ଜର୍ମାନୀ ଓ ସହଯୋଗୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ, ଫାସିଷ୍ଠ ଓ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାନବିକ ଅତ୍ୟାଚାର ହେଉଥଲା ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ରାୟ ମିତ୍ରଂଶକ୍ତିକୁ 
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୨୮୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣମରବାଦ ବନାମ ନିରାନ୍ଧରବାକ 


ସମର୍ଥନ ଦେଉଥଲେ | ଗଣତନ୍ତ୍ର ତଥା ମାନବିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧର ସୁରକ୍ଷା ଓ ଭାରତର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ମିତ୍ରଶକ୍ତି ବିଜୟୀ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ସେ ମନେ କରୁଥିଲେ | 


ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସେ ପ୍ରାୟତଃ କ୍ଷମତା ରାଜନୀତିରୁ ଦୂରେଇ ଗଲେ । 
ସେ ଗଠନ କରିଥିବା ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦଳକୁ ମଧ୍ୟ ୧୯ ୪୮ରେ ଭାଙ୍ଗିଦେଲେ | ଭାରତୀୟ 
ସମାଜରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାପାଇଁ ସେ ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ! ଏକ 
ରାଜନୈତିକ ବା ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ ଯେ 
ଆବଶ୍ୟକ ସେ ଏହା ବିଚାରକଲେ | ପରିଣାମତଃ ମାନବବାଦୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ସେ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ ଓ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଆଦର୍ଶର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରି ଏ 
ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ଓ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ କଲେ । ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଉପରେ ପ୍ରାୟ ସତୁରୀ ଖଣ୍ଡ ପୁସ୍ତକ ରହିଛି । ତାଙ୍କର ବହିମାନ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ 
ଅନୁବାଦିତ ହୋଇଛି । ତେବେ “ରିଜନ, ରୋମାଣ୍ଟିସିଜମ ଓ ରେଭଲୁସନ” ତାଙ୍କର ସବୁଠାରୁ 
ବେଶି ଆଦୃତ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି | ଏହି ପୁସ୍ତକ, ଯାହାକି ଦୁଇ ଭାଗରେ ପ୍ରକାଶିତ ତାଙ୍କ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଥୁଲେ ଉଗ୍ର ଜାତୀୟତାବାଦୀ, ସେ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଥୁଲେ । ଯେତେବେଳେ ସେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ହେଲେ, ସେ ବିଶ୍ବର ସର୍ବହରା 
ଓ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ତଥା ସକଳ ପ୍ରକାର ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ 
ବୈଷମ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥିଲେ । ଏହାପରେ ଯେତେବେଳେ ଉଗ୍ର ମାନବବାଦୀ 
ବିଚାରର ପଥ୍‌ଵକ ହେଲେ ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନତା, ମଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଧ୍ବକାର 
ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥୁଲେ | ସମାଜରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅନ୍ୟାୟ, ଅସମତା ଓ ଶ୍‌ଂଖଳ ଦୂର 
କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ ! 


ଜାତି, ଧର୍ମ, ଜାତୀୟତା ଉର୍ଶ୍ବରେ ସେ ଥିଲେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ରାୟଙ୍କ 
ପ୍ରତିଭା ଓ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଫ୍ରାନ୍ଵର କୁମାରୀ ଏଲେନ ଗୋଶ୍ଲାକ, ସେ 
ଜେଲରେ ଥିବାବେଳେ ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ ଓ ପତ୍ର ପଠାଉଥିଲେ । ରାୟ ଜେଲରୁ ଖଲାସ 
ହେବା ପରେ କୁମାରୀ ଏଲେନ ଭାରତ ଆସିଲେ ଓ ସେମାନେ ବିବାହ କଲେ ! 


୧୯ ୫ ୨ ମସିହାରେ ମଶୋରୀରେ ଥିବାବେଳେ ରାୟ ଏକ ଦୁର୍ଘଟଣାର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇ ଗୁରୁତର ଅସୁସ୍ଥ ହେଲେ । ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ ବର୍ଷ ଶଯ୍ୟାଶାୟୀ ହୋଇ ରହିବା ପରେ 
୧୯୫୪ ମସିହା ଜାନୁୟାରୀ ୨ ୫ରେ ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହେଲା | ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ଭାରତରେ 
ତଥା ଭାରତ ବାହାରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ତାଙ୍କର ବହୁ ଅନୁଗାମୀ ବନ୍ଧୁ ଓ ଏପରିକି 
ସମାଲୋଚକଙ୍କୁ ଆଘାତ କରିଥଲା | ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଜଣାଇ ଅସଂଖ୍ୟ ଶୋକବାର୍ଭା 
ପନ୍ନୀ ଏଲେନ ରାୟଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଥୁଲା | 
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ବଂଝ ଶତ/ନ୍ଦାର କେକ ନିରାଶ୍ମିରବାଦ/ କିଚାରଳ ୨୮୭ 


(ଖ) 


ବିଚାରଶୀଳତାର ମହତ୍ତ୍‌ ଉପରେ ରାୟଙ୍କର ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । ସେ 
ଜୀବନସାରା ଥୁଲେ ଜଣେ ତତ୍ତ୍ବ ସନ୍ଧାନୀ ହେତୁବାଦୀ । ମୁକ୍ତ ମନରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି । ତେବେ ଆମର ସକଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଦର୍ଶନ 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଦର୍ଶନକୁ କେବଳ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଚିନ୍ତନ ଓ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଭିତରେ ସେ ସୀମିତ ରଖ୍ମ ନ ଥଲେ, ବରଂ ଜୀବନ ଓ ସମାଜର ବାସ୍ତବ 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାରେ ଏହାର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବୋଲି ସେ ମନେକରୁଥୁଲେ । 
ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିଲେ ତା”ର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିଫଳନ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଏକ ଉପଯୁକ୍ତ ଜୀବନଦର୍ଶନ ସମାଜର 
ଗୁଣାମମକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଜଗତ ଓ 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ହୁଏତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ । ତେବେ କୌଣସି ବିଚାର ବା 
ବିଶ୍ବାସକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ ନ କରି ତାହାକୁ ପରଂପରା ଭାବରେ ପବିତ୍ର ବୋଲି ମନେ କରିବାଦ୍ଵାରା 
ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଆସିଥାଏ । ବିଶେଷକରି ଯେଉଁମାନେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ, ରାଜନୀତି ବା 
ଆର୍ଥକ ଯୋଜନା ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ଭବିଷ୍ୟ ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରଖୁବା ଆବଶ୍ୟକ । କୌଣସି ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଟଠନ 
ବା ବିପ୍ଲବ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ରହିବା ଦରକାର । ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା, 
ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନଶୀଳତାକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ତଥା ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂସ୍କାର ଅଣାଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । ମାର୍କ୍ସ ଯେଉଁ କଥା 
କହିଥୂଲେ ଯେ, ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଜଗତର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତି , କିନୁ ଜଗତର 
ପରିବର୍ଭନ ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ | ଜ୍ଞାନକୁ ପୋଥି ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରଖୁ ତାହାକୁ ବାସ୍ତବରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ରାୟ ତାଙ୍କର ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ସେହି ଭାବନା ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି ଯେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଏକ ସମତାଭିତ୍ତିକ ସମାଜ ତଥା ମାନବିକ 
ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 

ଏକଦା ଉଗ୍ର ଜାତୀୟବାଦୀ ରାୟ ସାମ୍ୟବାଦୀ ହୋଇ ମାନବବାଦକୁ ଶେଷରେ 
ଆସିଥୂଲେ । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ହି ନାହିଁ । ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ ରାୟ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୋଟାଗୋରାସଙ୍କ ବିଚାର “ ମଣିଷ ହିଁ ସବୁର ମାନଦଣ୍ଡ”କୁ 
ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରିଥଲେ । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଅତିଭୌତିକ 
(Supernaturalism) ବିଚାରର ପରିପନ୍ଛୀ ବୋଲି ରାୟ ମନେ କରିଥଲେ । ଇଶ୍ଵର 
ପରିବର୍ତେ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଦର୍ଶନ ହିଁ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ବିଚାର ଥଲା । ତେବେ ଏହି 
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୨୮୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵରେ ମଣିଷର ଜୀବନ ଓ ସ୍ଥାନ ଅତି ନଗଣ୍ଯ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସକଳ ସଭ୍ୟତା, 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଯେ ମଣିଷର ବିଚାର ଓ ବିବେକ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି 
ତାହା ହିଁ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା | ମଣିଷର ବିଚାର ଓ ଆଦର୍ଶ ସମାଜକୁ ସରସ, 
ସୁନ୍ଦର ଓ ପ୍ରାତିପୂର୍ଣ କରିପାରେ, କେଉଁ କାଛନିକ ଦିଅଁ ଦେବତା ବା ଇଶ୍ଵର ଏହା କରିପାରେ 
ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜୀବନ ବା ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ତେ 
ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ମୂଲ୍ୟଟମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ବା ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 


ରାୟଙ୍କର ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ଓ ବସ୍ତୁ 
ବା ଘଟଣା ସକଳର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ । ଆମ 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା ଜଗତ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟ ଘଟଣାବଳୀକୁ ଆମେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି 
ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଓ ଜୀବନର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ତାହାକୁ ଅବବୋଧ କରାଯିବା ସଂଗତ 
ଅଟେ । କୌଣସି ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ହେଉ, ଏହା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ କୌଣସି 
ଦୈବୀ ବା ଇଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆରୋପ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ରାୟଙ୍କ ମାନବବାଦୀ ତନ୍ତ୍ର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ -ପ୍ରକୃତିବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ବିକଶିତ ହୋଇଥିଲା ! 
ଇଶ୍ଵର, ପରଲୋକ, ଆମା, ପରମାମ୍‌ା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ଯେ କେବଳ ଗୁଡ଼ିଏ ଧାର୍ମିକ 
କଳନା ମାତ୍ର ତାହା ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର ସୃଷ୍ଟ ଥୁଲା । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରେ ରହିଥିବା 
ମୋକ୍ଷ, ମୁକ୍ତି, ନିର୍ବାଣ, ଇଶ୍ଵର-ସାନ୍ନିଧ୍ୟ, ସ୍ଵର୍ଗପରପର ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳ କେବଳ 
ଅବାସ୍ତବ କଳ୍ପନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଧର୍ମ ମଣିଷ ପାଖରେ ଏହି ପାରଲୌକିକ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ, ତାହାର ଅବାସ୍ତବତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମାନବବାଦ 
ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଥବା ମାନବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, 
ସମତା, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵଭାବ, ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଷିୟ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ହିଁ ବ୍ୟ୍ଟି 
ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ବୋଲି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମାଜରେ 
ଯେତେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ସ୍ଵୀକୃତ ହୁଏ ସମାଜ ସେତିକି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର 
ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସକଳ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଅଗ୍ରସର ହେଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମହତ୍ତ୍‌ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥାଏ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟସକଳ 
କାଳ୍ଛନିକ ବା ପାରଲୌକିକ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ ଏହି ଜୀବନରେ ଓ ଆମ ସଂସାରରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସଫଳ ପ୍ରତିଫଳନ ସମ୍ଭବ ଅଟେ | ବସ୍ତୁତଃ ରାୟଙ୍କ ମାନବବାଦର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ସମାଜର ନୈତିକ ବିକାଶକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଦର୍ଶନରେ 
ନୈତିକତାର ଭିତ୍ତି ମଣିଷ ଓ ସମାଜ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ, ଏହାର କୌଣସି 
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ବିଂଶ ଝତା/ନ୍ଦୀାର ଚକେଟେକ ନିରାଶମରବାଦ/ ଚିଟାରନ ୨୮୯ 


ପାରଲୌକିକ ବା ଇଶ୍ଵରୀୟ ଆଧାର ଥିବା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ମଣିଷର ନିଷ୍ଠାପର 
ପ୍ରୟାସ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମାନସିକତା ହିଁ ସକଳ ସଭ୍ୟତା, ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର 
ଅଟେ | ମଣିଷ ଓ ତାହାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଏହାଦ୍ଵାରା ଏକ ବାଞ୍ଚନୀୟ ଓ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ । ରାୟଙ୍କର ମାନବବାଦ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହ 
ଏକ ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵର କଳ୍ପନା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 


(ଗ) 


ରାୟଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ କ୍ଷେତ୍ର ଅତି ବ୍ୟାପକ ଥିଲା | ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ତ ଓ ଆଚାର ମୀମାଂସା 
(ଯାହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ) ବ୍ୟତୀତ ତାଙ୍କର ରାଜନୀତି, ସମାଜଶାସ୍ତ ଧର୍ମ 
ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର ରହିଥିଲା । ସେ ଲେଖୁଥିବା ଅନେକ 
ପୁସ୍ତକମାନଙ୍କରେ ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ତତ୍ତ୍ବମୀମାଂସା 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଦେଖୁଲେ ତାଙ୍କର ଭାବନା ଥଲା ଭୌତିକବାଦୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରକୁ ଆଧାର 
କରି ତାଙ୍କର ବିଗ୍‌ର ସକଳ ବିକଶିତ ହୋଇଥିବାରୁ ସକଳ ଅତିଭୌତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କ ସେ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | ଲଶ୍ଵର, ଆମା, ମୋକ୍ଷ, ପୁନର୍ଜନ୍ୃ, କର୍ମବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସେ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ନେଉଥିଲେ ! ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିଲେ, ହେଲେ ଏଥପାଇଁ ସେ ସେପରି କିଛି ମୌଳିକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି । 
ପରନ୍ତୁ ରାୟଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାର ପରିଣାମ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥିଲେ ଅନୁଭବବାଦୀ ତଥା ବାସ୍ତବବାଦୀ 
ଓ ତର୍ତମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥିଲେ ଭୌତିକବାଦୀ । 


ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତଥା ଅନୁଭବକୁ ସେ ମୁଖ୍ଯସ୍ଥାନ 
ଦେଉଥିଲେ | ମନୂଷ୍ୟ ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ତା'ର ଚତ୍ତଃପାର୍ଶ୍ବରେ ଥିବା ଜଗତକୁ 
ଜାଣେ | ବସ୍ତୁ ଜଗତ ବ୍ୟତୀତ ଏପରି କୌଣସି ଅନ୍ୟ ଜଗତ ନାହିଁ, ଯାହା ମଣିଷର ଞ୍ଚେୟ | 
ବସ୍ତୁତଃ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଓ ତର୍କବୁଝଧି ଜନିତ ଅନୁମାନ ହିଁ ଆମ ଜ୍ଞାନର ମୂଳଭିତ୍ତି । ଭଶ୍ଵର 
ବା ସେପରି କିଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା ସ୍ାକୁ ଆମର ଇହ୍ରିୟଜନ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ବା 
ତର୍କବୂଵ୍ଧି ବିଶ୍ଲେଷଣଦ୍ଵାରା ଜାଣିହେବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ସ ଭାବେ ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଆଧାର 
ଭାବେ ନେଉଥବାରୁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଅନୁଭବମୂଳକ ବାସ୍ତବବାଦ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । ଯାହା ବିଷୟରେ ମଣିଷ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଜାଣେ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ, 
ଯାହା ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 

ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଆଧାର ଉପରେ ରାୟ ତାଙ୍କର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସାର ଭିତ୍ତି ଦେଇଥୁଲେ ! 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୂଳତତ୍ତ୍ର ହେଉଛି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ବା ପୁଦ୍‌ଗଳ । ଏହା ସ୍ଵରୂପତଃ ଭୌତିକ 
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୨୯୦ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଣୁରବାଦ ବନାମ ନିରାହଧରବାଦ 


ଅଣୁବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ସେସବୁ ସେହି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ 
କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ବିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ଉଦ୍ତିଦ ଜଗତ, ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଓ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଥିତି 
ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ ଉତ୍ଭବ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁକୁ ଛାଡ଼ି ପ୍ରାଣୀ ବା ମନୁଷ୍ଯର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ନାହିଁ| 
ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ହିଁ ସବୁର ମୂଳ, ସବୁ କିଛି ଭୌତିକ ପରମାଣୁରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ବିଶ୍ଵର ଚିରନ୍ତନ ବସ୍ତୁ ଏହାହିଁ ସବୁ କିଛିର ଅନ୍ତିମ ଅବସ୍ଥା । 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ ବା ଚେତନା ଜଡ଼ବସ୍ତୁର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ । 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଭୌତିକ କୋଷର ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହାର 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ଜୀବନ ଓ ଚେତନାର ଉଭ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଶାରୀରିକ ସ୍ମିତି ବ୍ୟତୀତ 
ଚେତନାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ହେଉଛି 
ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା 

ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ଭାବେ ବ୍ୟାପ୍ତ ପୁଦଗଳ ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା | ଏହି 
ସଭତ୍ତାରୁ ସବୁକିଛିର ଉତ୍ପଭତି । ତେବେ ପୁଦ୍ଗଳ ଯେପରି ଜଗତର ଅନ୍ତିମ ଓ ଅଣଲଶ୍ଵରୀୟ 
ସତ୍ତା, ସେହିପରି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ହିଁ ଜଗତର ସ୍ଵରୂପ | ସୁତରାଂ ରାୟଙ୍କ 
ମତରେ ଜଗତର ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣା ସମୂହକୁ ଭୌତିକବାଦ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ 
ଧାରାରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ । ଏହି ଜଗତରେ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ନାହିଁ 
ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ବିରୁଦ୍ଧ ଅଟେ ! ମଣିଷ ନିଜର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ ଓ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ତଥା ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ସକଳ ଘଟଣାର 
କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ହିଁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ | ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶ୍‌ଂଖଳା କୌଣସି ଅଲୌକିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ନୁହେଁ ବା କୌଣସି ଚମକ୍କାରିତା ନୁହେଁ ! ଏହା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ । ଜଟିଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ବାରା ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୃଂଖଳାକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ । ଏପରି କୌଣସି ଚମଚ୍କାରିତା ନାହିଁ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୁଂଖଳାକୁ ଉଲ୍ଲସଂନ କରିହେବ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଜଗତର ରହସ୍ୟାମୂକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । 


ରାୟଙ୍କର ଏହି ବିଚାର ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ । ତେବେ ଏକ 
ସମୟରେ ଭୌତିକବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦୁଇଟି ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ଅଭୌତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା ହୋଇଥଲା ଓ ଭୌତିକବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଥୁଲା । ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ 
ଜଡ଼ ନିଆଯିବାଦ୍ଵାରା ଗତିଶୀଳତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଚିନ୍ତା 
କରାଯାଉଥୁଲା | ଯୁକ୍ତି ଥଲା ଯେ, ସକଳ ବସ୍ତୁସତ୍ତା ଅଣୁଦ୍ଧାରା ଗଠିତ ଓ ଅଣୁ ସକଳ 
ଅବିଭାଜ୍ୟ, ବାସ୍ତବ ଓ ଗତିହୀନ | ସେମାନଙ୍କୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାକୁ ଏକ ବାହ୍ୟସତ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଣୁ ସକଳ କେବେହେଲେ ସ୍ଵୟଂ ଗତିଶୀଳ ନୂହନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କୁ 
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ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଜଗତରେ ଥିବା ଗତିକୁ ଭୌତିକବାଦ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭୌତିକବାଦୀ ବିଚାରକମାନେ କଳ୍ପନା କଲେ 
ଯେ ଇଶ୍ଵର ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମାନସିକ କ୍ଳିୟା। ଚେତନା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଭୌତିକ -ଦର୍ଶନ ଅସମର୍ଥ ବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥିଲା | 
ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଚେତନାରହିତ ଓ ଯାହା ଚେତନାରହିତ ତାହା ପାଖରେ ମାନସିକ କ୍ରିୟା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରାଣୀ ସକଳ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଚେତନଯୁକ୍ତ, ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଥିବା ଚେତନା ବସ୍ତୁଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ଶରୀର ଭୌତିକ ଯାହାର ବିସ୍ତୃତି ରହିଛି, କିନୁ 
ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଅଭୌତିକ ଯାହାର ବିସ୍ତୃତି ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଇଟି ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ, 
ଶରୀର ଓ ଆମ୍ମା ବା ମନ । ମନ, ଯାହାକି ଚେତନ — ତାହା ଶରୀର ଭଳି ସତ୍ତାଯୁକ୍ତ, 
ତେବେ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭୌତିକ । ଅତୀତରେ ମାଟି, ପଥର, 
ପାଣି, ଲୁହା, ଇତ୍ଯାଦି ଥଲା ବସ୍ତୁ ଯାହା ଚେତନାରହିତ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଜଡ଼ସତ୍ତା ଥବାରୁ 
ଚିନ୍ତାକରିବା, ଅନୁଭବ କରିବା, କାମନା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଥବା ପ୍ରାଣୀ ସକଳ ଭିତରେ ଚେତନ 
ସତ୍ତା ରହିଛି ଓ ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀରଠାରୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା । ଚେତନ-ସତ୍ତା ବା ଆମ୍ମା 
ପ୍ରାଣୀର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ରହିବା ସମ୍ଭବ । ଆତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ବ, ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅମରତ୍ଵ ନେଇ ନାନା 
ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ କେତେ କେତେ କଳ୍ପନାର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର 
କଷଟିରେ ଏସବୁ କେବଳ କଳ୍ପନା, ଏହା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଅନୁଭବାମୂକ ଆଧାର 
ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଏହା ସ୍ଵଷ୍କ ହୋଇଛି ଯେ, ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର 
ଜୈବିକ ବିବର୍ଉନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବସ୍ତୁସତ୍ତାରୁ ଜୀବନର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି। ଜଡ଼ ବସ୍ତୁରୁ ପାରିପା୍ତିକ 
ପ୍ରଭାବ ଓ କ୍ରମ ବିବର୍ଉନ ଯୋଗୁଁ ଉଦ୍ଭିଦ ଜୀବନ ଓ ପରେ ମନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ସୁତରାଂ ମନ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନୁହେଁ, କିମ୍ମା ମଣିଷ ଦେହ ଓ ମନ ଦୂଇଟି ପୁଥକ୍‌ ସତ୍ତାର 
ସଂଯୋଗ ନୂହେଁ | ବରଂ ଶରୀର ଭିତରେ ଥବା ମସ୍ତିଷ୍କ ଜନିତ କ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ହେଉଛି 
ଚେତନା । ମସ୍ତିଷ୍କର କୋଷ ସକଳର କ୍ରିୟା ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନା ରହିଥାଏ । 
ମସ୍ତିଷ୍କର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲେ ଚେତନାର ବିଲୁପ୍ତି ଘଟେ । ମସ୍ତିଷ୍କ ଏକ ଜଡ଼ସତ୍ତା | ଏହି 
ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ହେଉଛି ମାନସିକ- କ୍ରିୟା ସୁତରାଂ ମନ ଏକ ପୃଥକ୍‌ ସତା ନୁହେଁ ବା 
ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଏହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜଣେ ଭୌତିକବାଦୀ ପାଇଁ 
ଚେତନାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ବସ୍ତୁ ଓ ଅଣୁର ଗତିଶୀଳତାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଭୌତିକବାଦୀ ପାଖରେ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଣୁ ଅଫୁରନ୍ତ ଉର୍ଦା 
ବା ଶକ୍ତିର (ଉne୮gy) ଉସ୍‌ ଅଟେ ! ବସୁତଃ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଗତିଶୀଳ-ବସ୍ତୁ 
(matter-in-motion) | ସୁତରାଂ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରଥମରେ ଗତିଶୀଳ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି 
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୨୯୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଶଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଖମରବାଦ 


ବାହ୍ୟ ଶର୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହିଁ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଭୌତିକବାଦ ଗତିଶୀଳତା 
ଓ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଇବାରେ ଅସମର୍ଥ ବୋଲି ଅଧ୍ଯାମ୍ମବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବିଚାରଥଲା 
ତାହା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅବାନ୍ତର ମନେ ହୁଏ | ଗତିଶୀଳତା, ମନ 
ଓ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ଭୌତିକବାଦ ପରିସରରେ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦ୍ଡରୁ ବୁଝାଇବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ରାୟଙ୍କର ବିଚାରରେ ଭୌତିକ ପରମାଣୁର ସଂଯୋଗ ଓ ସମୁଜ୍ୟର ପରିଣାମ 
ହେଇଛି ବିଶ୍ଵ । ଏହି ସଂଯୋଗ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ହିଁ ସଂପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, 
ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂଚାଳକଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଲଶ୍ଵର ବା ଦୈବୀଶକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ, କାରଣ ଇଶ୍ବର 
ବା ଦୈବୀଶକ୍ତିର ଭାବନା କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ରାୟଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା 
ଆଧାରରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ଏଥୁରେ ଇଶ୍ଵର ବା କୌଣସି ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାର ପରିକଛ୍ଧନା 
ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵର, ଆତ୍ମା, ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଆଦି ସମସ୍ତ ଆଧ୍ୁଭୌତିକ ସତ୍ତା କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର 
ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଏଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନାହିଁ । 


ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାମାନଙ୍କର ଅନ୍ବେଷଣ, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଭୌତିକବାଦ ଏକ ମୌଳିକ ବିଚାର ଅଟେ । ଏହାନୁଯାୟୀ ଅସ୍ତିତଵଥବା ସକଳ ପଦାର୍ଥର 
ମୂଳ ହେଉଛି ବସ୍ତୁ ବା ପୁଦଗଳ | ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ସେସବୁ ବସ୍ତୁ ଓ ଭୌତିକ 
ଅଣୁର ରୂପାନ୍ତର ମାତ୍ର ! ଏହି ରୂପାନ୍ତର ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶୁଙ୍ଖଳା ଆଧାରରେ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ ବିଶ୍ଵ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ନିୟମଦ୍ଵାରୀ ପରିଚାଳିତ | 
ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଏକ ମହାସମଷ୍ଟି ଓ ଏହି ସମଷ୍ଟିର ଅଂଶ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ । 
ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଚ୍ବରେ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାର ସମ୍ଭାବନା ହିଁ ନାହିଁ । ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା 
କେବଳ ମଣିଷ ମନର କଳନା ମାତ୍ର । ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ତା'ର ଗତିଶୀଳତାରୁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ରୂପାନ୍ତର କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ଧରି ହୋଇ ଆସିଛି । କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଜନିତ ଏକ ଅନନ୍ତ 
ଶୃଂଖଳା ମଧ୍ୟଦେଇ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗ ଓ ସଂଘାତ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ରୂପାନ୍ତର 
ହୋଇଆସିଛି । ଏହି ରୂପାନ୍ତର ଓ ବିବର୍ଉନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ନିରନ୍ତର ଭାବରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ ଗୁଣର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ମଣିଷ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପାନ୍ତର ଓ 
ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର । ଜୀବନ ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ବହୁ ପରେ ଭୌତିକ 
ବସ୍ତୁର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ରାୟ ଭୌତିକବାଦର ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରାୟତଃ 
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ଦିଂଝ ଝଚ/୍ଦୀର 6କେଟଚେକ ନିରାମୁରବାଦ/ ଚିଚାରଳ ୨୯୩ 


ଗ୍ରହଣ କରିଯାଇଛନ୍ତି ଓ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସକଳ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା, ଯଥା ¬ ଶର, 
ଆମ୍ମା ଦେବୀ-ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହିଥିବା ଭୌତିକବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ତତ୍ତ୍ର ଓ ସେହି ତତ୍ତ୍ତର ରାୟ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପୁଷ୍ଠପୋଷକ । ତାଙ୍କର ରଚିତ 
“ ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ' ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଭୌତିକବାଦର ଏୀତିହାସିକ 
ବିକାଶକୁ ସେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରସ୍ପର ସହ ସୁସଂହତ | ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
ତାତ୍ତିକ ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ବିଶ୍ଲେଷଣର ଅବକାଶ ନ ଥୁଲା, ସେ ଯୁଗରେ ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯଥା - ଅଧ୍ଯାମବାଦ, ଦୈବୀବାଦ ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ବିଚାର 
ତାର୍ଵିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ଅଭୂତପୂର୍ବ 
ବିକାଶ ହେଲା, ତାହା ଫଳରେ ଭୌତିକବାଦ ଓ ତତ୍‌ ସଂଲଗ୍ନ ବିରରଗୁଡ଼ିକ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ଭାବେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ଦୂଢ଼ୀକରଣ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଭଶ୍ଵରୀୟ ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ୍ଵରୁ ନିଃସୂତ 
ଅବତାରବାଦ, ଦୈବୀବାଦ, ଆମ୍ମା, କର୍ମଫଳବାଦ, ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଚ଼ମକ୍କାରିତା ଇତ୍ଯାଦି 
ଭାବନାଗୁଡ଼ିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବାନ୍ତର ମନେହେଲା ! ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ 
ପରମ୍ପରାଗତ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଏହିସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ିଗତ ବା 
ଅନୁଭୂତିମୂଳକ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ । 

ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାୟ ଏକ ଅନୁଭବମୁଳକ ଯଥାର୍ଥବାଦ ଓ 
ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭୌତିକବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ସକଳ ପ୍ରକାର 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଭାବନାକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଲୋକମାନେ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପ କରି ଆରାଧନା କରୁଥିଲେ | ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, 
ଜଳ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥୁଲା, 
ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ଭାବେ କଳନା କରିଥଲେ | ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ 
ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କର କରୁଣାରୁ ହିଁ ସୁଖ, ସମୃଦି, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସୁରକ୍ଷା ମିଳିପାରିବ | ନାନା 
ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣରୁ ବିଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀ ପୁଜା, ଧାର୍ମିକଚେତନା ଭାବରେ ସମାଜରେ 
କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶଲାଭ କଲା | ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲା ଯେ, ଦେବୀ-ଦେବତା ମଣିଷ ପରି 
ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଓ ସୁଗୁଣ ସଂପନ୍ନ । ତେବେ ମଣିଷଠାରୁ ସେହି ଦେବୀ-ଦେବତାଗଣ ବହୁ 
ଗୁଣରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ବହୁ ମହତ୍‌ ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ । ମଣିଷପରି ସେମାନଙ୍କର ଶାରୀରିକ 
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ଓ ମାନସିକ ସ୍ଵଭାବ ରହିଛି; କିନୁ ମଣିଷ ତୁଳନାରେ ସେମାନେ ବହୁ ଶକ୍ତିବାନ୍‌ ଓ ସୁଗୁଣଯୁକ୍ତ । 
ମଣିଷର ଶକ୍ତି ସୀମିତ, କିନୁ ଦେବତାର ଗୁଣ ଅପରିସୀମ, ମଣିଷର ନୀତିବୋଧ ସଙ୍କୁଚିତ; 
କିନ୍ତୁ ଦେବତାର ଗୁଣ ଅତି ବ୍ଯାପକ । 

ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସକଳକୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ପୁଟ ଦେଇ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
ଭାବେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧାର୍ମିକ ଚେତନା 
ଜ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକଙ୍କର କଳ୍ପନା ଦେଇ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ ନେଇଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଓ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଆବେଦନ ମାଧ୍ଯମରେ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ଜନମାନସକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଏହା କାଳକ୍ରମେ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରି ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିଛି । ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ଥବା ସତ୍ନ୍ଧ ପରି ଭଶ୍ଵର-ମଣିଷ ଭିତରେ 
ନାନା ସତ୍ମନ୍ଧର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ କାରଣରୁ ପବିତ୍ର ବସ୍ତୁ, 
ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵର, ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଆଦି କଳ୍ପନା ସାମାଜିକ 
କ୍ରମବିକାଶ ଦେଇ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | ମଣିଷ ନିଜ କଳ୍ପନାର ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଭୟ କରିଛି ଓ 
ଆରାଧନା କରି ଉପହାର ପ୍ରଦାନ କରି ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି ¦ ଜୀବନର ସୁଖ 
ଦୁଃଖ, ଭଲ-ମନ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାଦ୍ଵାରା ଯେ ନିୟନ୍ିତ ¬ ଏହି ଭାବନା ଗ୍ରହଣ 
କରି ସେଥୁପାଇଁ କେତେ କେତେ ପୂଜାଆରାଧନାର ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଏହିସବୁ 
କାଳକ୍ରମେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ମିଶି ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରଂପରାର ଅବିଛେଦ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଛି | 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମରାଜିକୁ 
ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵର ଜନିତ ଆଧ୍ଭୌତିକ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ କଳ୍ପନା 
କରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଦ୍ଵାରୀ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କିଛି ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାଣ 
କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବାକୁ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ନିମାଣ 
କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ନିଜର ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା କିଛି ଉପଯୋଗୀ ବା ସୁନ୍ଦର 
ବସ୍ତୁ ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵକୁ ସର୍ଜନା କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ତଶୃବରଙ୍କୁ 
ଅସୀମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ମଣିଷ ଆରୋପ କରିଛି । ସୁତରାଂ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି କହିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି କଳ୍ପନା ନିହିତ ରହିଛି । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ସୁଗୁଣକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ମନୁଷ୍ୟ ପାଖରେ ଯେଉଁ 
ଗୁଣ ସୀମିତ ଅଂଶରେ ରହିଛି ସେହି ସୁଗୁଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ ମାତ୍ରାରେ ଆରୋପ 
କରାଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ରାୟ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କ ପରି ଲଶ୍ଵର ଭାବନା ଯେ 
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ମଣିଷର କଳ୍ନା-ପ୍ରସୂତ ଏହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏକ ସମୟରେ ବହୁ ଦେବଦେବୀବାଦର ଭାବନା 
ଥିଲା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ମନେହେଲା । ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର କ୍ରମବିକାଶକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭୌତିକବାଦ, ଅନୁଭବମୂଳକ 
ଯଥାର୍ଥବାଦ ବା ବାସ୍ତବବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପରିଣାମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ | 

ରାୟଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତାଙ୍କ ପରମ ମାନବବାଦର ମଧ୍ଯ ଏକ ପରିଣାମ | ତେବେ 
ରାୟ ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା ଅପେକ୍ଷା ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଅଧୁକ ସୁଚିନ୍ତିତ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟତଃ ପରମ ମାନବବାଦ ବା ରେଡ଼ିକାଲ ହ୍ୟୁମାନିଜିମ୍‌ 
ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଗଣତନ୍ତ୍ ସାମ୍ୟବାଦ ଓ ନୈତିକତାକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ତାଙ୍କ ପରମ ମାନବବାଦର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ଏହି ମାନବବାଦର ଏକ ରୂପରେଖ 
ସେ ପରବର୍ଭା ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଚେତନାରୁ ତାଙ୍କର 
ମାନବବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି | ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସତ୍ୟ-ଅନ୍ଲେଷଣ 
ଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି-ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାଜନିତ ମୂଲ୍ଯଚୟ ତାଙ୍କ 
ବିଚାରରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଛି । ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ମକ ବିକାଶ ପାଇଁ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ 
ଯେ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏହାକୁ ତାଙ୍କ ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ସାର୍ବଜନୀନ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି । 
ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗ, ମାନବବାଦ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୌଳିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମସୂଚୀ 


ଏ Anthology of M.N Roy’s Writings : Essence of Royism, 
ସଂକଳନ ¬ ଜି.ଡି. ପାରିଖ, ପ୍ର. ନବ ଜାଗ୍ଧତି ସମାଜ, ବମ୍ବେ | 
9. Radical Humanism 
ଲେ. ଭି.ଏମ୍‌. ତାରକୁଣ୍ଡେ 
ପ୍ର ଅଜନ୍ତା ପବ୍ଛିକେଶନ୍‌ସ, ଦିଲ୍ଲୀ ! 
୩. New Humanism 
ଲେ. ଡି. ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ 
ପ୍ର ନିଉ ଏଜ୍‌ ଇଣ୍ଟରନେସନାଲ ଲିମିଟେଡ, ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ! 
୪. M. N. Roy’s New Humanism and Materialism 
ଲେ. ଡକ୍ଟର ରମେନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ର ବୁଵିବାଦୀ ଫାଉଣ୍ଡେସନ, ପାଟଣା | 
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୭.୩ ପେରିୟୀର 


(କ) 


ଇ. ଭି. ରାମସ୍ବାମୀ ନାଇକର ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ପେରିୟାର ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ 
ହେଲେ । ପେରିୟାର ଏକ ଉପାଧୂ ଯାହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମହାନ୍‌ । ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ସମର୍ଥକମାନେ ଥାନ୍ଧାଇ ପେରିୟାର ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସମ୍ବୋଧୟତ କରିଥାନ୍ତି । ଥାନ୍ତାଇ ଅର୍ଥ 
ଜନକ ଓ ପେରିୟାର ଅର୍ଥ ମହାନ୍‌ | ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ଆଣିବାରେ ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ 
ଯେଉଁ ସଂସ୍କାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ, ତାହା ଏକ ଗଣଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପ 
ନେଇଥିଲା ଓ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପେରିୟାର ନାମରେ ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ 
ପରିଚିତ ହେଲେ । ପେରିୟାରଙ୍କ ଜନ୍ମ ୧୮୭ ୯ ମସିହାରେ, ତାମିଲନାଡୁର ଇରୋଡଠାରେ । 
ତାଙ୍କର ବାପା ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟବସାୟୀ ଥଲେ ଓ ନିଜ ଜାତି ଭିତରେ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ 
ଥଲେ | ତେବେ ପେରିୟାର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପଢ଼ୁଥବାବେଳେ ତାଙ୍କର ପାଠପଢ଼ା ବନ୍ଦ 
ହୋଇଥିଲା ଓ ସେ ବ୍ୟବସାୟରେ ବାପାଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ବ୍ୟବସୀୟରେ 
କିଛିଟା ସଫଳତା ସହ ଆର୍ଥକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କିଛି ସ୍ଵଚ୍ଚଳ ହୋଇପାରିଥଲେ | ପାରିବାରିକ ପ୍ରଭାବରେ 
ସେ ପିଲାଟି ସମୟରୁ ଥିଲେ ଅଧ୍ୟାମ୍ମିକ ବିଚାର ସଂପନ୍ନ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସେ ଗହ 
ଛାଡ଼ି ସନ୍ଧ୍ୟାସ ଗ୍ରହଣକରି ଚାଲିଯାଇଥଲେ | ସେ କାଶୀରେ ରହୁଥିବା ସମୟରେ ସେଠାରେ 
ଓ ଅନ୍ୟ ପୂଜାପୀଠମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ଘଟଣାମାନ ଦେଖୁଥିଲେ ତାହା ତାଙ୍କର 
ମନରେ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରିଥୁଲା | ପୂଜା, ଆରାଧନା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ତଥାକଥୁତ 
ଅଧ୍ାମବାଦୀମାନଙ୍କର ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଅଶୋଭନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖ ସେ ସେହି ଜୀବନଧାରା 
ପ୍ରତି ବୀତସ୍ପହ ହୋଇ ପୁନଶ୍ଚ ନିଜର ଘରକୁ ଫେରିଆସିଥିଲେ । ଘରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଉନ କରି 
ସେ ପରିବାରର ବ୍ୟବସାୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁବା ସହ ସମାଜସେବା ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ! 


ସେହି ସମୟରେ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ସେଥ୍‌ରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ୧୯ ୧୯ରେ ସେ କଂଗ୍ରେସରେ 
ଯୋଗଦେଲେ | ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଆହ୍ବାନରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ସେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ବିଦେଶୀ 
ବ୍ୟବହାର ବସ୍ତୁକୁ ପୋଡ଼ି ଦେଲେ । ନିଶା ନିବାରଣରେ ସକ୍ରିୟ ଭୂମିକା ନେଇଥଲେ ଓ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ବହୁବାର କାରାବରଣ କରିଥଲେ ! ତାଙ୍କର ନିଷ୍ଠା, 
ଦେଶସେବା ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକତା ଓ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ସଂପାଦକ ହୋଇଥିଲେ । 
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ବଂ ଶଚ/ନ୍ଦାର କେକ ନିରାଣୁରବାଦ/ ଚିଚାରଳକ ୨୯୭ 


ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ଯେଉଁ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଥଲା ତଥା ଶୁଦ୍ର ଓ 
ଦଳିତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତଥାକଥତ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଦ୍ଧେଷପୂର୍ଣ ମନୋଭାବ 
ଥଲା ତାହା ତାଙ୍କୁ ବ୍ଯଥୃତ କରୁଥଲା ! ନିଜର ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଯେଉଁ ଅଶୋଭନୀୟ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଉଥୁଲା, ତାହା ତାଙ୍କୁ ଆଘାତ ଦେଉଥୁଲା | ଜାତିଗତ 
ବିଭେଦ ଓ ବୈଷମ୍ୟ ପ୍ରତି କଂଗ୍ରେସ ଦଳରେ ଥବା ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ଯୟ ମନୋଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳ ତ୍ଯାଗ କରିଥଲେ | ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ନାମରେ ତଥାକଥୂତ ନୀଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଅମାନବିକ ବ୍ୟବହାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ତୀ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଉଥିଲା, ତାହା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର 
ଆଘାତ ଦେଉଥୁଲା ¦ ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଅପେକ୍ଷା ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶୁଦ୍ର ଓ ଦଳିତ 
ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଶୋଷଣକୁ ଦୂର କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେ 
ହୋଇଥଲା । ଏହି ଶୂଦ୍ର ଓ ଅତିଶୂଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେ ଦ୍ରାବିଡ ବୋଲି ବିଚାରକରି 
ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଉଦ୍ତାନ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଆର୍ଥକ ବିକାଶକୁ ଧ୍ୟେୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ ୧୯ ୨୫ ମସିହାରେ ସେ “ଆମବ-ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଆନ୍ଦୋଳନ” (ସେଲ୍‌ଫ 
ରେସ୍୍‌ପେକ୍ଟ୍‌ ମୁଭ୍‌ମେଣ୍ଟ) ନାମରେ ଏକ ସଂଗଠନ ସପଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ! ସମାଜରେ ଦଳିତ, 
ନିଷ୍ପେସିତ ଓ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଆମ୍ବ-ମ୍ଯ୍ୟାଦା, ଅଧୁକାର ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ହି 
ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ଦୀର୍ଘ ଛ” ଦଶନ୍ଧିରୁ ଉର୍ବ୍ଵ ଧରି 
ସାମାଜିକ ଚେତନାକୁ ବୃଧି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଗାଆଁ ଗାଆଁ ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବାର୍ଉା ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ 
ଏକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ତାମିଲନାଡୁରେ ସେ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 


ଏହା ସହିତ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ୧୯ ୪୪ରେ ସେ ଦଦ୍ରାବିଡ କାଜାଗମ” ନାମରେ 
ଏକ ସଂଗଠନ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ଯଦିବା ଏହି ସଂଗଠନ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଜନଗଣଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବୃଦି କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା, ଏହା ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ରାଜନୈତିକ ରୂପରେଖ ନେଲା | ତାମିଲନାଡ଼ୁର ରାଜନୈତିକ ଇତିହାସରେ ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ପେରିୟାରଙ୍କ ବିଚାରଧାରାଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି ବା ତାଙ୍କୁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 

ପେରିୟାର କୌଣସି ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି ବା ସେପରି କିଛି 
ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍କର୍ଷ ଲାଭ କରି ନାହାନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିରେ ସେ ଯେପରି 
ତୀକ୍ଷ୍ଣ ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରତ୍ୟୁପ୍ୂନ୍ଧନ ତର୍କ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଆବେଗ ସୂଷ୍ଟି କରି ପାରିଥିଲେ, ତାହା ତାଙ୍କୁ 
ବହୁ ସ୍ତରରେ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇ ପାରିଛି | ଏକଦା କଲିକତାର ଏକ ସଭାରେ ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ 
ରାୟଙ୍କ ପରି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତି ସଂପନ୍ନ ସମାଜବାଦୀ ଓ ମାନବବାଦୀ ପେରିୟାରଙ୍କୁ 
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୨୯୮ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମରବାକଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଦ 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ହେତୁବାଦୀ ବିଚାର ପ୍ରସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ । 
ବିଶେଷକରି ପେରିୟାର ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ଓ ବକ୍ତତା ମାଧ୍ଯମରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଜୀବନଧାରାକୁ ସାଧାରଣ ଜନତା ପାଖକୁ ନେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଭୂମିକା 
ନେଇଛନ୍ତି, ଏହା ସାମସମୟିକ ସଂସ୍ବାରକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପେରିୟାରଙ୍କ ସମୟରେ 
ବିଦେଶ ଯାତ୍ରା ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ଥଲା , ତେବେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଯୋଗୁଁ ସେ 
ଅନେକ ବାର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶକୁ ନିମନ୍ତିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗ୍ରୀସ୍‌ ,ଇଜିପ୍ଟ ଇଂଲଣ୍ଡ ଜମୀନୀ, 
ଫ୍ରାନ୍ଟ ପର୍ଚୁଗୀଲ ଓ ରୁଷ ଆଦି ଦେଶ ଭ୍ରମଣ କରି ସେ ସବୁ ଦେଶରେ ଥବା କେତେକ 
ସଂଗଠନରେ ଭାଷଣ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବିଦେଶ ଗସ୍ତଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଓ ଅଭିମତ ଦୃଢ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରିଛି । ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଧ୍ରକାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥବା ପେରିୟାର ବହୁ ସଂଗଠନ ଓ 
ସଂସ୍ଥାଦ୍ଧାରା ସମ୍ମାନିତ ହୋଇଛନ୍ତି | ୟୁନେସ୍ଟୋ (UNESCO) ସଂଗଠନ ଚେନ୍ସାଇଠାରେ 
୧୯ ୭୦ ମସିହାରେ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନିତ କରି ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବ ଏସିଆର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ମନୀଷୀ ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥଲା | ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଯେପରି ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ବୌଦ୍ଧିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନରେ ବିଚାରଶୀଳତାର 
ବୀଜ ବପନ କରିପାରିଥିଲେ, ସେହିପରି ପେରିୟାର ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ, ପରଞ୍ପରା ଓ ଧାର୍ମିକ 
ମତଗୁଡ଼ିକୁ ପୁ୍ଖାନୂପୁଖ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ | ଯେକୌଣସି ଭାବନା, 
ମତବାଦ ଓ ଦର୍ଶନକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ବା ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାର ଅଧ୍ୟକାର ମୋର ରହିଛି ବୋଲି 
ସଜ୍ରେଟିସ୍‌ ଯେପରି ସେ ଯୁଗରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ସେହିପରି ପେରିୟାର ମଧ୍ଯ ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ଚଳି ଆସୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ମାନବିକତା ଓ ବିଚାରଶୀଳତାର କଷଟିରେ ପରଖୁବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ । 
ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ସଚେତନ କରାଇବା ତଥା ଲୋକମାନଙ୍କର ଆମ୍ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଆମୁମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ ଏକ ବ୍ରତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନିଜକୁ ଏଥପାଇଁ 
ଉର୍ର କରିଥୁଲେ | ସେ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ଦାର୍ଶନିକ ନ ଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନର ବୃହତ୍ତର 
ଅଥକୁ ବିଚାରକୁ ନେଲେ ତାଙ୍କର ଏକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ରହିଥୁଲା | ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଥଲା ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ 
ଆମ୍ବ-ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନ । ସେ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ 
ରହିଥୁବା ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା ଓ ପରଂପରା ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପର୍ଶକାତର ରହିଥୁଲେ | ମଣିଷ ପ୍ରତି 
ମଣିଷର ଅମାନବିକ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାର ତାଙ୍କ ବେଳକେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରାଇଥୁଲା ! ଏହା ସହିତ ଆମ ଦେଶର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଜନଗଣଙ୍କର ଦୈନ୍ଯ ସ୍ଥିତି ତଥା 
ପଶୁତୁଲ୍ୟ ଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଅଭିଭୂତ କରୁଥଲା | ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ହୋଇଥବା ପ୍ରଗତି 
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ଦିଂଣ ଶଚ/ନ୍ଦୀର ଚଳଚଳ ନିରା୍ମରବାଦ/ ଚିଚାରନ ୨୯୯ 


ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସମାଜବାଦୀ ତଥା ଗଣତାନ୍ତିକ ପରଂପରାର ଯେ ମୁଖ୍ୟ 
ଭୂମିକା ରହିଛି ଏହା ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଭାଗ୍ୟବାଦ, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଓ ପାରଲୌକିକ ଜୀବନଦୁଷ୍ଟି 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏପରି ପଙ୍ଗୁ କରି ରଖୁଛି ଯେ ଜନଗଣ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରାର ଶିକୁଳି ଭିତରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲେ | ଉଚ୍ଚ ଜାତି ଲୋକମାନେ ପରଂପରା, 
ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ଯର ଯେଉଁ 
ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହାର ମୂଳୋତ୍ପାଟନ ପାଇଁ ପେରିୟାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିଛନ୍ତି । ଜୀବନର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲୁ ରହିଥୁଲା । ବିଭିନ୍ନ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ 
ସାଧାରଣ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସେ ଯେପରି ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଲେଖାମାନ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ତାହା ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପଥ ସୁଗମ କରିପାରିଛି । 
ବସ୍ତୁତଃ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟକ ମାନବିକ ଅଧ୍ୂକାର ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ବ୍ୟାପକ 
କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ | ଏହି ସଂଗ୍ରାମୀ ମଣିଷ ଅତି ପରିଣତ ବୟସରେ 
ପଞ୍ଚାନବେ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚ ୧୯ ୭୩ରେ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରିଥୁଲେ । ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ସେ ଏକ 
ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । ତେବେ ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ , ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବିରୋଧୀ, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ବିରୋଧୀ, ପରଂପରା ବିରୋଧୀ ବୋଲି ବହୁ କଟାକ୍ଷର ଶିକାର ହେବାକୁ 
ପଡିଛି । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ତାଙ୍କର ଅସାଲିସ୍‌ ମନୋଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେ କେତେ ବାର ମଧ୍ଯ 
କାରାବରଣ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବସାଧାରଣରେ ପ୍ରସାର 
କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଉସ୍ପର୍ଗୀକୃତ ଜୀବନ ଓ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭାରତୀୟ ସମାଜର 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଇତିହାସରେ ତାଙ୍କୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକୁ 
ସର୍ବସାଧାରଣରେ ବିକାଶ କରାଇ ଏହାକୁ ଏକ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଭାବେ ପ୍ରସାର କରିବାରେ 
ପେରିୟାର ଇତିହାସର ଏକ ଅମ୍ଳାନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


(ଖ) 


ପେରିୟାର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଥିଲେ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ସମର୍ଥକ । ଏହା ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଏହାର ଅହେତୁକ ପରଂପରା ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୁ ଭତ୍ଭତବ ହୋଇଥଲା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବିଭେଦ ବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଅତି ଜଟିଳ ଥଲା | ତଥାକଥୁତ ଅସ୍କଶ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକମାନେ 
ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ଥଲା ଓ ଏପରିକି ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସର୍ବ 
ସାଧାରଣଙ୍କ ବା ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଦାଣ୍ଡରେ ଚାଲିବାର ଅଧ୍ବକାର ସେମାନଙ୍କର 
ନ ଥୁଲା | ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ କରିବାର ସୁଯୋଗ ନ ଥୁଲା | ଯେଉଁଠି 
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୩୦୦ ଉ/ରଚାୟ ମାନସ : ଲମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାନଧରବାଦ 


ପ୍ରାଥମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଥୁଲା ସେଠାରେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟ ଜାତିର ପିଲାମାନେ ଅନ୍ୟ ଜାତିର ପିଲାମାନଙ୍କ 
ସହ ବସି ପଢ଼ିପାରୁ ନ ଥଲେ | ଗ୍ରୀମମାନଙ୍କରେ ଜାତି-ଜାତି ସହଭୋଜନ ବା ଏକ କୃପରୁ 
ଜଳ ନେବା ଏକ ଅସମ୍ଭବ ବ୍ଯାପାର ଥଲା ! ଯେଉଁମାନେ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର 
ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରିତ କରାଯାଇଥିଲା ! ଏହି 
ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ଥିଲା । ତେବେ ଏହି 
ଯେଉଁ କଠୋର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ କଳୁଷିତ କରି 
ରଖଥୂଲା ପେରିୟାର ତା” ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥିଲେ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେରଳର ଭାଇକମଠାରେ ୧୯ ୨୪ ମସିହାରେ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଏହି ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦଳିତମାନେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିଥଲେ, ସେଥିରେ ପେରିୟାର ଯୋଗ ଦେଇ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲେ | ବହୁ ଅକଥନୀୟ ଦୁର୍ବଶାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ମାନବିକ ଅଧକାର ପାଇଁ କରିଥିବା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ପେରିୟାରଙ୍କର ସହଯୋଗ ଓ ପ୍ରେରଣା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମୁଳକ ଥୁଲା | 


ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସହିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶକୁ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥିଲେ । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସୀର ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ଡାକ୍ତରଖାନା, ବୈଷୟିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ଖୋଲିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲେ । 
ସ୍ବାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଏହି ଉଦ୍ୟମ ସ୍ବାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଥଲା । ଏସବୁ ଥୁଲା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସକାରାମ୍କ ପଦକ୍ଷେପ | ସେହିପରି ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧ 
ଜନିତ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ନାମରେ ବହୁ ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଜାତିଗତ-ବିଭେଦ ସୂଚକ 
ସାଙ୍ଗିଆ ଓ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଜନ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲେ । ଧର୍ମ-ଇଶ୍ବର ଜନିତ ଭାଗ୍ୟବାଦ ଓ ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଠବାଦୀ ମାନସିକତା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଅହରହ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥୁଲେ | ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେ 
ମନୁଷ୍ୟକୃତ ଓ ସମାଜର ଉନ୍ନତି ବା ଅବନତି ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ¬ ଏହା ସେ ଜନଗଣଙ୍କ ବୁଝାଇବାକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମାନବିକ ଉଦ୍ୟମ 
ଓ ସଂଘବଦ୍ଧ ନିଷ୍ଠା ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଏ ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାମୂବକ ମାନ 
ବୃଦି ପାଇଥାଏ | ଅଥଚ ଭାଗ୍ୟବାଦ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଣିଷକୁ ପଙ୍ଗୁ କରେ ଓ ସମାଜର 
ଅବନତି ପାଇଁ ରାସ୍ତା ଖୋଲିଦିଏ । ସୁତରାଂ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମବିଶ୍ଵାସ, ଆମ୍ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ସେ ନିଜ ଜୀବନର ବ୍ରତ ଭାବେ 
ନେଇଥୁଲେ । ନିଶା, ଜୁଆ, ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ ପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟାଧୁଗୁଡ଼ିକର ବିଲୋପକୁ 
ସେ ତାଙ୍କ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ । 
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କିଂଶ ଝଶଚାନ୍ଦୀାର କେତେକ ନିରାଶଧରବାଦ/ ବିଚାରକ ୩୦ ୧ 


ସମାଜର ସକଳ କୁସଂସ୍କାର ଓ କଳଙ୍କକୁ ଦୂର କରିବାରେ ପେରିୟାର ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ 
ଏକ ଗଣଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢ଼ି ତୋଳିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ । ଜାତି, ଧର୍ମ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଉର୍ଷ୍ବରେ 
ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତା ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୁଖ୍ୟ ଅଭିମୁଖ୍ୟ ଥୁଲା । 
ତେବେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି, ସେ ଏସବୁକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଗଢ଼ିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥୁଲେ ! ତାଙ୍କର ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ, ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା 
ସାମାଜିକ ସଂହତି ଓ ସମତାର ପରିପନ୍ଛୀ । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ସଂପ୍ରାତିର ଭାବନାକୁ 
ଧର୍ମୀୟ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ତାହା ତାହାର ଲଲସ୍ସିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହିସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ମାନବିକତାର ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ଏହା 
ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ପେରିୟାର ଯେଉଁ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିର ବାଉ ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ, 
ତାହାର ଆଧାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭିଜି ଉପରେ ହିଁ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା ! 
ଏହା ସହିତ ସମାଜବାଦ ତାଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲା । ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ 
ଯେଉଁ ନବଜାଗରଣ ପାଇଁ ପେରିୟାର ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ହୋଇ ପ୍ରାୟ ସାତ ଦଶନ୍ଧି ଧରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥଲେ, ତାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଦଳିତ ଓ ନିଷ୍ପେଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅମ୍ବ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିଥିଲା | ସେମାନଙ୍କୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଉଚ୍ଚ ଜାତିଦ୍ଵାରୀ ଯେଉଁ ଶୋଷଣ 
କରାଯାଉଥଲା ସେହି ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଜନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ସେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀକୁ ସୀମିତ କରି ରଖୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପେରିୟାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ନେଇ ପାରିଛନ୍ତି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଆମେ ପେରିୟାରଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ ମନ୍ତବ୍ୟକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


(ଗ) 


ପେରିୟାରଙ୍କ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଥଲା ମଣିଷକୁ ସମ୍ମାନକର, ଇଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କର । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ଧର୍ମ, ଭାଗ୍ୟ, ପରଂପରା, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦିର 
ନିବିଡ ସଂପର୍କ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଏହିସବୁ ଭାବନା ମଣିଷକୁ ଅନ୍ଯ ଜଗତରେ ବିଶ୍ବାସୀ 
କରାଇବା ସହ ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତ୍ରିତ” 
ଭାବନା ମଣିଷର ସମସ୍ତ କୌତୁହଳ ପ୍ରବଣତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଶୋଷଣ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଇଛି । କେବଳ ଅହେତୁକ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ସବୁ କିଛିକୁ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଅଦୃଷ୍ଟ ହାତରେ ଛାଡି ଦେଇଥାନ୍ତି । ଅତୀତରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରୋଗମାନଙ୍କରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବାବେଳେ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ଏହା ଭାଗ୍ୟ ଫଳ, 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୦୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲହମମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧରବାକ 


କର୍ମ ପରିଣାମ, ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅଭିଶୀପ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲା ! କିନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ଭାବନାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ରୋଗର ନିଦାନ ସଂପର୍କରେ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହୋଇଛି 
ସେତେବେଳେ ରୋଗମାନଙ୍କର ଉପଚାର କରିପାରିଛି ଓ ରୋଗମାନଙ୍କର ଚିକିସ୍ବା ବାହାର 
କରିଛି । ଇଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ୟବାଦ ମଣିଷ ସମାଜର ନାନା ଦୁଃଖ ଓ ଅଜ୍ଞତାର କାରଣ ହୋଇଛି 
ଅଥଚ ଚିନ୍ତା କରିବାଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବା ସହ ମଣିଷର ଜୀବନରେ ଗୁଣାମ୍ବକ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ବହୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକକୁ ମଣିଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ସହ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିଛି | 

ମୋଟ ଉପରେ ମଣିଷ ବିଚାରଶୀଳ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହେବାଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଏହା ହେଉଛି ଏକ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଏସବୁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର 
ପରିପନ୍ଛୀ । ପେରିୟାର୍‌ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରଯନ୍‌ କରିଛନ୍ତି ଓ ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ସକଳ କଳ୍ଚନା ଯେ ମଣିଷ-ସୃଷ୍ଟ 
ଏହା ନାନା କାହାଣୀ, ଉପସ୍ଥିତ ବୁଦ୍ଧି ଓ ତର୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଲଶ୍ଵର ଭାବନା 
ଯେହେତୁ ମଣିଷ-ସୃଷ୍ଟ ସେହେତୁ ମଣିଷ ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଂସତା ଆରୋପ କରିଛି । 
ଏପରିକି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଣିଷଠାରୁ ବହୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ମହାନ୍‌, ବିଶ୍ଵ ସମ୍ରାଟ୍‌, ସବୁ କିଛିର ନିୟନ୍ନକ 
ବୋଲି ଭାବନା ମଣିଷ ସପଷ୍ଚି କରିଛି । ସେହିପରି ଲଶ୍ଵର ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତି 
ସତ୍ତା ଅଛି, ତାଙ୍କର ଇଛ୍ଛା, ବିଦେଷ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ବୋଲି ମଣିଷ କଳ୍ଛନା କରିଛି | 
ଭଶ୍ବର ମୁଖ୍ୟତଃ ମଣିଷର କଳ୍ପନା ହୋଇଥିବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ପୃଥକ୍‌ 
ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ଆସିଛି। ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଭିନ୍ନ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରାଯାଇଛି ! 
ଲଶ୍ବରଙ୍କ ମୁଭି, ପୋଷାକ, ପୂଜା-ପ୍ରଣାଳୀ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ କେତେ କେତେ ଅଭିନବ 
କଳ୍ପନାମାନ କରାଯାଇଛି ¦ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ଵବର-ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଲଶ୍ଵର କଳ୍ପନାକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ୍ ମନୋଭାବ ମଣିଷ 
ସମାଜ୍ରରେ ରହିଛି ସେଥରରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ୟ 
ବା ସତ୍ତା ନୁହେଁ । ପେରିୟାରଙ୍କ ମତରେ ଯଦି ଲଶ୍ଵର ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ତାର୍ବିକ ପ୍ରଶ୍ଳକୁ ନେଇ ଏତେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ମତର ଅବତାରଣା ହୋଇ ନ ଥା'ନ୍ତା | ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତିକୁ 
ବୁଝାଏ ନାହି, ତେଣୁ “ଭଶ୍ଵର” ଶ୍ର କୌଣସି ସୁନିର୍ଦିଷଟ ଅର୍ଥ ନାହିଁ । କେତେକଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ତା ଓ ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ରହନ୍ତି, ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସାନୁଯୀୟୀ 
ଇଶ୍ବର ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ବୃକ୍ଷ, ସର୍ପ, ଅଗ, ଭୂମି, ନକ୍ଷତ୍ର, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଇଶ୍ଵର ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ଆରାଧନା କରାଯାଇଛି | 
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ବିଂଶ ଖତ/ନ୍ଦାର 6ଳେଚେନ ନିରାଙଧରବ/ଦ/ ଚିଚାରଳ ୩୦୩ 


ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣରୁ ମଣିଷ ବିଭିନ୍ନ ଦୈବୀସଭତାକୁ ପରିକଛନା 
କରିଛି ଓ ଏହି କଳ୍ପନା ପଛରେ ମଣିଷର ଭୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ହିଁ ରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ମଣିଷ ତା'ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବୁଝି ପାରୁ ନ ଥଲା ଓ ତା'ର 
ସଂସାର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପରିଧ ଭିତରେ ହିଁ ସୀମିତ ଥଲା । ତେବେ ଏ ବିଶାଳ 
ଜଗତ, ପ୍ରକୃତି, ଦିନ, ରାତି, ବର୍ଷା, ରତୁ ପରିବର୍ଭନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବୁଝିବା ତା'ର ଚେତନାର ବହିର୍ଦୃତ ଥଲା | ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ସେହି ଅତୀତରେ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ଜୀବନର ଘନଘଟା ଓ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା 
ପାଇଁ ମଣିଷ ଏକାଧ୍ଵକ ଓ ପରେ ଏକ ଭଶ୍ଵରର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲା। ତେବେ ଏସବୁ ଥଲା 
ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ | ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ସାମାଜିକ କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା 
ସୁଷ୍ଟି କଲା ଓ ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼ିଲା ! ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧାର କରି 
କେତେ କେତେ କଳ୍ପନାର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ଏପରିକି ସମାଜର ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵର ଏକ 
କଳନା ହୋଇଥୁଲେ ବି ତାହା ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ପ୍ରମୁଖ ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼ିଲା | ଏସବୁକୁ ଅତି ସରଳ ଓ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ପେରିୟାର ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଭାଷାରେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ¬ “ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ରଚନା କରିଛନ୍ତି ସେ ଅଜ୍ଞ, 
ଯେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି ଭାବନାକୁ ପ୍ରସାର କରୁଛନ୍ତି ସେ ଅସାଧୁ ଓ ଯେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ତାଙ୍କ ଉପରେ ସବୁ କିଛି ନିର୍ଭର କରି ଦେଉଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଚାରହୀନ । ” 

ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ, ବିଚାରଶୀଳତା 
ବା ବୁଦ୍ଧିର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବରୁ ଏହି ଭାବନା 
ପିଲାଟି ବେଳୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ମନସ୍ତତ୍ଵରେ ସୁଦଧଢ ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଜଣେ ପିଲାଟି 
ବୟସରୁ ପରିବାରରୁ, ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ ଓ ବିଭିନ୍ନ 
କୃତିମାନଙ୍କରୁ ପାଏ, ସେହି ଭାବନା ତା'ର ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼େ । ସମାଜରେ 
ଯେହେତୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧୀର କରି ନାନା ସାହିତ୍ଯ, ଦର୍ଶନ, ପରଂପରା ଓ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଆସିଛି ସେସବୁ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକତାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଥଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌତୂହଳୀ 
ହେବା ଓ ଏସବୁକୁ ବୌଦ୍ଧିକ କଷଟିରେ ପରଖୁବା କେବଳ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ହି କରିପାରନ୍ତି | 
ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ଜଣେ ମୂର୍ଖ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ଅଥଚ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା କେବଳ ବୁବ୍ଧିମାନ, ପ୍ରାଜ୍ଞ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
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ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ । ଆମର ଅସଂଖ୍ୟ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶକ୍ତି, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଲୌକିକତା ଓ ମାନବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନାମାନ ରହିଛି, ସେ 
ସବୁକୁ ପେରିୟାର ତାଙ୍କର ଶାଣିତ ବ୍ୟଙ୍ଗ ଜରିଆରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି । ଲଶ୍ଵର ବି ସଂଗମ 
କରନ୍ତି, ପିଲା ଜନ୍ମ କରନ୍ତି, କ୍ରୋଧ ଓ ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ଏହିପରି ନାନା 
ବର୍ଣ୍ଣନା ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମଣିଷ ଯେହେତୁ କଳ୍ପନା କରିଛି 
ସେଥୁରୁ ନିଜର ଆବେଗ, ଅନୁଭୂତି ଓ ଚରିତ୍ର ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବି ଆରୋପ କରିଛି । ବିଭିନ୍ନ 
ପୁରାଣ ଓ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଭ୍ଶ୍ବରଙ୍କ ଚରିତ୍ରର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେସବୁ ସାଧାରଣ 
ଚରିତ୍ରର ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର । ତେବେ ଶତଶ୍ବରଙ୍କୁ କେବଳ ଅପରିସୀମ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଅଲୌକିକ 
ଶକ୍ତି ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣକାରମାନେ ତାଙ୍କ କଳିତ ଦେବ ବା 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି କଟାକ୍ଷ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ କେତେ କେତେ କଳ୍ପନା ବିକାଶ ଲାଭ 
କରିଛି ! ପୁନଶ୍ଚ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା, ପରଂପରା ଓ ସଂପ୍ରଦାୟ-ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ନାନା 
ଦେବଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ଆରାଧନାର ନାନା ବିଚିତ୍ର କାହାଣୀ ରହିଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କୁ ମାନବିକ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି କାରଣ ଏସବୁ ମଣିଷର କଳ୍ନାପ୍ରସୂତ । ସେମାନଙ୍କର 
ମାନବିକ ଆକୃତି, ଲିଙ୍ଗ, ବାସସ୍ଥଳ ଓ ଏପରିକି କେଉଁ ପକ୍ଷୀ ବା ଜୀବଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବାହକ 
ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ! ଦେବଦେବୀଙ୍କର ମାନବିକ ଧାରାରେ ବିବାହ ସଂପନ୍ନ 
ହୁଏ , ପିଲା ହୁଏ ଓ ସେମାନେ ବେଳେବେଳେ ଯୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପ୍ପତ ହୁଅନ୍ତି । ଏସବୁ 
ଯେଉଁ ଅସଂଖ୍ୟ କାହାଣୀ ଭିଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସର ଅଙ୍ଗ ହେଇ ରହିଛି, ସେସବୁକୁ ପେରିୟାର 
କେତେ କେତେ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍ବକ ଶୈଳୀରେ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି | ଏଗୁଡ଼ିକ ଯେ ' ଆଇ ମା” 
କାହାଣୀ” ଏହିସବୁ ଭାବନା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବବ୍ୟାପକ କହୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ବାସସ୍ଥଳ ଦେବାରେ 
ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି କାହଁ କି ? ଭଶ୍ଵର ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଛି ତାହାର ପରିଣାମ ହେଉଛି ଯେ ଜଗତରେ ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ 
କେଉଁ ସ୍କାନ, ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଦିନ ବା ପ୍ରାଣୀକୁ ପବିତ୍ର ମନେ କରିବା ଓ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ 
ଅପବିତ୍ର ମନେ କରିବା ଏକ ବିରୋଧାଭାସ ନୁହେଁ କି ? ଭଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସବୁ କିଛିର 
ନିୟାମକ ଯେଉଁମାନେ ଭାବନ୍ତି ସେମାନେ ସକଳ ଅଶୁଭ, ମନ୍ଦ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ବୋଲି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନେବେ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ସଂସାରରେ ଥବା ଜୂରତା, ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ଶୋଷଣ 
ଓ ଅନ୍ୟାୟ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର କୃତ ହେବ । ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵର-ସୂଷ୍ଟ ସଂସାରରେ ସବୁ କିଛି ଶୃଙ୍ଖଳିତ, 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରହିବା କଥା; କିନ୍ତୁ ଆମ ଜଗତରେ ଓ ମଣିଷ ସମାଜରେ କେତେ ପ୍ରକାର 
ବିକଳାଙ୍ଗ ଓ ବ୍ୟାଧୂଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ସୁଖ-ଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ ରହିବା ଆମେ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବଂ ଖଚ/୍ଦୀର 6କେଚେଳକ ନିରାଣମରବାଦ/ କିଟାରଳ ୩୦୫ 


ଦେଖେ। ଏହାଛଡା କେତେ କେତେ ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ରକ୍ତପାତ ଆମ ସଂସାରରେ ସାଧାରଣ 
ଘଟଣା | ମଣିଷ ଇତିହାସରେ ହୋଇଥବା ଅସଂଖ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ ବିଭୀଷିକାକୁ ଇଶ୍ଵର କଂଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି ? ଯେଉଁମାନେ ନାନା ନାରକୀୟ କାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି କରି ସମାଜ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ 
ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା ଲଦି ଦିଅନ୍ତି, ଲଶ୍ଵର କାହିଁକି ସେମାନଙ୍କ ବିବେକକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ ? 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, କରୁଣାକର ଭଶ୍ଵବର ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଏସବୁ ଦୁର୍ବିପାକରୁ ରକ୍ଷା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ଏପରିକି ତାଙ୍କ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଣିଷ କେବଳ କଳ୍ପନା କରିଛି 
ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଆସିବା ପରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧାର କରି 
କେତେ କେତେ ତତ୍ତ୍‌ ଓ ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
କେବେବି କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଦେଇପାରି ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅନେକ ବକ୍ତା ଓ 
ବ୍ୟଙ୍ଗାମମକ ଲେଖା ଜରିଆରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ବିରୋଧାଭାସ, ଅସଙ୍ଗତି ଓ ଅଯୌ୍ତିକ 
ଚିନ୍ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର ମନକୁ ଛୁଇଁବା ପରି ଲୋକଭାଷା, କାହାଣୀ ଓ 
ବ୍ୟଙ୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ଯଦି ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ତେବେ ପେରିୟାର ପଚାରନ୍ତି - ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଯଥା ମନ୍ଦିର, ଚର୍ଚ୍ଛ ମସ୍‌ଜିଦ ଇତ୍ଯାଦିର ଦ୍ଵାର ରାତିରେ ବନ୍ଦ କରାଯାଉ 
ନ ଥା'ନ୍ତା | କିନଧୁ ଠାକୁର ବି ଚୋରି ହୋଇ ଯିବାର ଭୟ ପୂଜକମାନଙ୍କର ସର୍ବଦା ଥାଏ । 
ପୁଜାପୀଠର ସଂପର୍ତିକୁ ଚୋରି କରିବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | ଯେଉଁ ଠାକୁରଙ୍କର ବେଶି 
ପ୍ରଭାବ ତାଙ୍କର ସେତେ ଅଧ୍ୁକା ନିରାପତ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ ପଡେ | ସେହିପରି ସେ ପୂଜକମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି ଯଦି ମନ୍ତ୍ର ପୂଜା ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ଵାରା କାଠ, ପଥରକୁ ଇଶ୍ଵରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରାଯାଇ ପାରିଛି, ମନ୍ତ୍ର ଓ ପୂଜାକରି ଜଣେ ଶୂଦ୍ର ବା ଦଳିତକୁ ଭଶ୍ଵରରେ କାହିକି ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରାଯାଉ ନାହିଁ ? ସେହିପରି ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ମଶା, ମାଛି, ମୂଷା, ବାଦୂଡ଼ି, ପାରା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁଛନ୍ତି ଅଅଚ ସେଠାକୁ ଶୁଦ୍ର ବା ଦଳିତମାନେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି, 
ଏହା କେଉଁ ନ୍ୟାୟ ? ଭଗବାନଙ୍କର ସବୁ ଜନ୍ମ କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ ଓ ବିଶେଷତଃ 
ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ହିଁ ହୋଇଛି, ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ହୋଇ ନାହିଁ? କ'ଣ କୂହାଯିବ ଯେ 
ସେଠାରେ ବେଶି ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଶବର କେବଳ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଜନ୍ମ 
ନେବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି ? 
ମୋଟ ଉପରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଏବଂ ଇଶ୍ଵର କଳନା ସକଳର ଅସାରତାକୁ ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କୁ ବୁଝାଇବାକୁ ସେ ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍ମକ ଶୈଳୀରେ ତାଙ୍କର ମତକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷମାନେ ଦେବଦେବୀ, ଇଶ୍ଵର, ଅବତାର, ପୁଜା, ଆରାଧନା 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଓ ପରଂପରା ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା, ଭୟ ଓ କଳନା ଆଧାରରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ଜନା କରିଥିଲେ ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର 
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୩୦୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶନରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଜ୍ଞାନ ଥଲା ଅତି ସୀମିତ ଓ ଜଗତ ବିଷୟକ ତାଙ୍କର ଅବବୋଧ ଥୁଲା ସଂପୂର୍ଣ କାଳ୍ପନିକ ! 
ବହୁ ଅତୀତରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥିବା ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ଆମେ ଆଜିର ଯୁଗରେ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସେହିପରି ଜୀବନ 
ଅତିବାହିତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ଛେ କି ? ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଲୋକମାନେ ଏହି ସବୁ ଭାବନାକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ, ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଭାବନା ବହୁ ଅଗ୍ରଗତି କରିସାରିଛି । 
ଅତୀତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ,ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା ଭାବି ପୂଜା କରାଯାଉଥୁଲା ଓ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ କେତେ କେତେ ମନ୍ତ୍ରର ଅବତାରଣା ହୋଇଥଲା, ଅଥଚ 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଅନୁଯାୟୀ ସେସବୁ ଜୀବନହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇସାରିଛି । ତେବେ 
ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଯାହା କରୁଥିଲେ ଆମେ ସେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ଆଦିକୁ ପୁଜାକଲେ ଏହା 
ଆମ ସମୟ ଓ ଶକ୍ତିର ଅପଚୟ ହେବ ନାହିଁ କି ? ଆମର ପୂର୍ବ ପୁରୁଷମାନେ ପୂଜା, 

ପ୍ରାର୍ଥନା, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଥୂଲେ । ନିଜର ଅଭିଳଷିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ପାଇଁ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ମାନସିକ କରୁଥିଲେ, ଛାଗ, ମଇଁଷି ବଳି 
ପକାଉଥିଲେ । କଳ୍ପିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କିଛି ଭୋଗ, ବଳି ଦେଲେ ସେ ଭକ୍ତର ମନସ୍କାମନା ପୁରଣ 
କରିବେ ବୋଲି ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜରେ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ପୁନଶ୍ଚ ପୂଜକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ ଛତଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଦ୍ଯସ୍ଥି ହୋଇ ଜଣାଇବେ ବୋଲି ଲୋକମାନଙ୍କ ଧାରଣା 
ଦେଇଥୁଲେ | ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା ଓ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ସବୁ ପୂଜା- 
ପାର୍ବଣ, ପ୍ରାର୍ଥନା, ବଳି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଧାର ହୋଇ ରହିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଓ ଏପରିକି ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ମିର ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ବିଭୋର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଇହ ଜଗତରେ 
ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସକଳ ପରଲୋକରେ ସବୁ କିଛି ପାଇବାର ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ 
ଇଶ୍ଵର, ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ଏସବୁ ଯେ କେବଳ ମିଥ୍ୟା 
ସ୍ଵପ୍ନ ସଦୃଶ ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପେରିୟାର ନାନା ଛଳରେ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି 
ଯେଉଁ ଧର୍ମମାନେ ୍ତଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ଇହ ଜୀବନକୁ ସୁଖକର ଓ ପରଜୀବନକୁ 
ସ୍ବର୍ଗବାସ କହି ସ୍ଵପ୍ନ ବାଣ୍ଟନ୍ତି ସେମାନେ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ଓ ଉପାସନା ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷ ପୋଷଣ 
କରନ୍ତି । ଆମ ସଂସାରକୁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ କେତେ ରକ୍ତ-ରଂଜିତ କରନ୍ତି ଓ ସେମାନେ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବି ଧର୍ମ ଧର୍ମ ଭିତରେ ବାଣ୍ିଥାନ୍ତି । ଅନ୍ଯ ଗୋଷ୍ଠୀ, ବିଶ୍ଵାସକାରୀ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପୂଣା ଓ ବିଦ୍ବେଷକୁ ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଇ ହିଂସା ଓ 
ଅମାନବିକତାର ପ୍ରସାର କରନ୍ତି । ଧର୍ମ ନାମରେ ହିଂସାର ବାତାବରଣ ଓ ବିଦ୍ବେଷ ମଣିଷ 
ଇତିହାସରେ ଭରି ହୋଇ ରହିଛି । ଧର୍ମ-ଧର୍ମ ଓ ଏପରିକି ଏକ ଧର୍ମର ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ତିକ୍ତତା ରହିଛି ତାହା ଯେ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରିଛି ତା ନୁହଁ, 
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ଏହି ବିଦ୍େଷପୂର୍ଣ ମନୋଭାବ ସମାଜର ସକଳ ସ୍ତରରେ ଅନିଷ୍ଟ ସାଧନ କରିଆସିଛି । 
ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର-ଭାବନା ସମାଜର ହିତସାଧନ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇ ନାହିଁ । 

ମଣିଷର ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ଏକ ସାଧାରଣ 
ବିଶ୍ଵାସ ଧର୍ମର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ପ୍ରାୟ କହିଥାନ୍ତି । ତେବେ ଏହା ଯେ ଅସତ୍ୟ ଏହା ପେରିୟାର 
ଜନମାନସକୁ ନାନା ଭାବରେ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ନୈତିକ ଜୀବନ ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଓ ଏହା ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଉବ୍ୟ । ପେରିୟାର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ 
ପୁରାଣ ଓ ଶାସ୍ତମାନଙ୍କରୁ ଅନେକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରର ଅନୈତିକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଆକର୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ତଥାକଥତ ଦେବତାମାନେ 
କିପରି ସ୍ତୈଣ, ଲଂପଟ, ସ୍ବାର୍ଥପର, କୂଚକ୍ରୀ ତାହାର ବହୁ ଉଦାହରଣ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ 
ଦେବତାମାନେ ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତାଠାରୁ ସାମାନ୍ୟ ଉର୍୍ତକୁ ଯାଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ନୁହେଁ କି ? ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଥିବା ବହୁ ଚରିତ୍ରର 
ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ରହସ୍ଯାବୃତ । ଦେବତାମାନେ ଯେପରି ଅନୈତିକ ଭାବରେ ଅନ୍ଯ 
ନାରୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତି ଓ ତା'ର ବହୁ କାହାଣୀ ଆମେ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁ, 
ସେଥୁରୁ କ'ଣ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ପାଇବ ? 


ସମାଜରେ ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତ ବା ଭକ୍ତି ଭାବନାକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେମାନେ କ'ଣ ଏକ ନାତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭକ୍ତି କରନ୍ତି ? ଯଦି 
ଭକ୍ତି ଭାବନା ବା ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରାୀ ସମାଜରେ ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ସୁଦୃଢ଼ ରହିବା ସମ୍ଭବ, 
ତେବେ ସମାଜରେ ସାଧୁତା, ନୀତିବାଦିତା ଓ ମାନବିକତା ସୁଦୃଢ଼ ରହିଥା'ନ୍ତା | ପେରିୟାର 
ଜୀବନର ସୁଦୀର୍ଘ ଅନୁଭୂତିରୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ଦୁର୍ନୀତିମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲିପ୍ତ ଥାନ୍ତି ଓ ଏପଟେ ଭକ୍ତିରେ ଗଦଗଦ୍‌ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି । ଅସାଧୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ଆଗଭର ହୁଅନ୍ତି, କେତେ ପ୍ରାର୍ଥନା, ପୂଜା କରନ୍ତି ଅଥଚ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ଠକନ୍ତି, ଲାଞ୍ଚ ନିଅନ୍ତି ଓ ନିଜର ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ସୁଚାରୁରୂପରେ 
ସଂପାଦନା କରନ୍ତି ନାହିଁ | ସାଧୁ ଓ ନୀତିବାନ ଲୋକମାନେ କୌଣସି ପୂଜା ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ପାଇଁ 
ଆଗ୍ରହୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଅସାଧୃ, ଅନ୍ଯୟାୟୀ ଓ ଲୋଭୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକମାନେ ଏସବୁ 
ପାଇଁ ଅଧକ ଉସ୍ଵାହ ଦେଖାଇଥାନ୍ତି । ନୈତିକତା ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ଯଦି ଅଭିନିବେଶ 
ମିନୁଥାନ୍ତା, ତେବେ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନେ ଏତେ ଅସାଧୁ ଓ ଅନୈତିକ ହୁଅନ୍ତେ 
ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଚିନ୍ତାଜଗତର ଇତିହାସରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ମଣିଷ ପ୍ରତି ଅଧକ ମାନବିକ 
ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଓ ନୈତିକତାକୁ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଶ୍ତଶ୍ଵର 
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ନିରପେକ୍ଷ । ନୈତିକତା, ସାଧୁତା, ମାନବିକତା ଇତ୍ଯାଦି ମାନବୀୟ ମୁଲ୍ଯବୋଧ; ଏହା 
ସହିତ ଭତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ନୁହେଁ । 

ପେରିୟାର ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ଓ ଅନୁଭୂତିରୁ ତାଙ୍କର ଇଶ୍ଵର- 
ବିରୋଧୀ ବିଚାର ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ କୌଣସି ଗଭୀର ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ 
ସାଧାରଣ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଅନେକ କୌତୂହଳପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଚେତନ 
କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନେକ ସମୟରେ ପ୍ରେମମୟ ଓ କରୁଣାକର 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ପେରିୟାର କୌତୂହଳୀ ହୋଇ ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେବଦେବୀ ପ୍ରେମର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରିବା ପରିବ ହାତରେ କିଛି ଅସ୍ତ ଥବା ଆମେ 
ଦେଖୁ କାହିଁକି ? କାହା ହାତରେ ତ୍ରିଶୁଳ, କାହା ହାତରେ ଚକ୍ର, କାହା ହାତରେ ବର୍ଚ୍ଛା, କାହା 
ହାତରେ ଗଦା | ହାତରେ ଅସ୍ତ ଧରିଥିବା ଦେବତା କେଉଁ ଅହିଂସା ଓ ପ୍ରେମର ବାର୍ରା 
ପ୍ରଚାର କରିବେ ? ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମମୟ ବୋଲି କହିବା ଏକ ବିରୋଧାଭାସ 
ନୁହେଁ କି ! 

ଭତଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ସକଳ ଯେହେତୁ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର ଯାହାର କୌଣସି ସଠିକତା 
ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ବବ ନୁହେଁ, ତେଣୁ କାଳକ୍ରମେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନାନା ନିଷୁର 
ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ବଳି ପ୍ରଥା, ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଓ ନାନା ଜଘନ୍ଯ ଘଟଣା 
ଧର୍ମୀୟ ପରଂପରାରେ ଇଶ୍ବର, ପୂଜା ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସହ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ସଂପୃକ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛି | ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଲଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉପାସନାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଏପରିକି ବହୁ ଅମାନବିକ ଓ ଅନୈତିକ ପରମ୍ପରା ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ 
ରହିଛି । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ, କୁସଂସ୍କାର, ଅମାନବିକ ପରମ୍ପରା, 
ରୂଢ଼ିବାଦ, ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରଭୁତ୍ଟ ନାନା ପ୍ରକାର ଶୋଷଣ, ଚମକ୍ଵାରିତା ଇତ୍ଯାଦିର 
ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନାନା ଚମକ୍କାରିତାର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏହାରି 
ଆଧାରରେ ସମାଜର ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀ ଚତୁରତାର ସହ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କୁ ଶୋଷଣ 
କରିବାର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ସୁଖକର ବା ବିଷାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ଘଟଣା ହେଉ 
ସମାଜର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାକୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀ 
ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ସମାଜର ପୂୁଜକଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
କରି ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ନାମରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାର ଅଧ୍ବକାର ନେଇଛନ୍ତି ! 
ସମାଜରେ ବୈଷମାୟପୂର୍ଣ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରି ଏହାକୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ କହି ଆସିଛନ୍ତି । 
ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଜାତିଭେଦ, ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି | 
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ପେରିୟାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ଏକ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ନାନା ଭାବରେ ସଚେତନ କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ସମତା ଭିତ୍ତିକ ଓ ଶୋଷଣହୀନ 
ସାମାଜର ପରିକଳ୍ପନା ଭିତରେ ସେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି | ଆମ୍ବମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣଣ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରଗ୍େଦିତ କରିଛନ୍ତି । ପାରଲୌଜିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ସେ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ପରିକଳ୍ଚିତ ଇଶ୍ଵର ଲୋକମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସମିତିରେ 
ଉନ୍ନତି ଆଣିବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ହିଁ ନିଜର ସମାଜ ଓ ସଂସାରକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ପ୍ରୀତିମୟ କରିପାରିବ | 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ କରି 
ଆସିଛନ୍ତି । ଏକ ସୁଖମୟ ଓ ସଂହତିପୂର୍ଣ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ସେ ସମତା, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ଆମ୍ମମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ଏଥରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ନାନା ପରିବର୍ଜନ ଦେଇ ସମାଜ ଏକ 
ଉନ୍ନତତର ସ୍ପିତି ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ମାନକୁ 
ବବି କରିଛି ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା, ସମାଜବାଦ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ବ୍ୟକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ମାନବିକ ଅଧୂବକାର ଇତ୍ଯାଦି ସାମାଜିକ ଚେତନା ସ୍ତରରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛି । ଏସବୁ ଭାବନା ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ଓ ଏହା ସହିତ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହି ନାହିଁ । ବରଂ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ 
ଧର୍ମ ଓ ତଦ୍ଜନିତ ଲଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତିରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଛି । 
ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତିକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରୁ ବହୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି 
ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାରକୁ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ବିରୋଧ କରି ଆସିଛି । 
ଧର୍ମ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନକୁ ସହ୍ଯ କରି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସମାଜ ଯେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଏହା 
ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ସାରିଛି ! ସୁତରାଂ ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର ପରି ଭାବନା 
ସକଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସମାଜର ଗୁଣାମ୍ବକ ପ୍ରଗତି ସାଧ୍ୟତ ହୋଇପାରିବ । 

ପେରିୟାର ନିଜ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହିସବୁ ଘଟଣା ଲୋକମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ବାଲ୍ୟକାଳରେ ଓ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ହଇଜା ରୋଗ ମହାମାରୀ ଭାବେ ଦେଖା ଦେଉଥୁଲା |! ବିଶେଷକରି ଧାର୍ମିକ ପୂଜା ପାର୍ବଣ 
ପରଠାରୁ ଏହାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଗାଆଁ ଗାଆଁକୁ ବ୍ୟାପୀ ଯାଉଥଲା । ଲୋକମାନଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ ଏକ ମନ୍ଦ ଦେବୀ “ଓଁ କାଳୀ ଆମ୍ମାଂଙ୍କ ପ୍ରକୋପରୁ ଏହି ରୋଗ ସୃଷ୍ଷି 
ହେଉଛି । ଲୋକମାନେ ଏହି ଦେବୀଙ୍କ କୋପ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ବ୍ରତୀ 
ହେଉଥଲେ ଓ ରୋଗ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲୁଥିଲା । ଗାଁ ଗହଳରୁ ବହୁ ଲୋକ ମୂତ୍ୟୁମୁଖରେ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୧୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ିରବାଦ 


ପଡୁଥିଲେ ଓ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗାଆଁରୁ ଅଧାରୁ ଅଧ୍ବକା ଲୋକ ମୁତ୍ୟୁ ବରଣ କରୁଥିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଡାକ୍ତରୀ ଚିକିସ୍ଵା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ବିରୋଧ ମାନସିକତା ରହିଥିଲା । ଡାକ୍ତରୀ 
ଚିକିସ୍ଟାର ସୁଯୋଗ ନେଲେ ମା'ଙ୍କର ପ୍ରକୋପ ବଢ଼ିଯିବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବାସ ରହିଥଲା । 
କିନ୍ତୁ ଚିକିସ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ଲୋକଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ପରିବର୍ଭନ 
ହେଲା, ଏବେ ଲୋକମାନେ ଏହିସବୁ ରୋଗର କାରଣ ପାଇଁ କୌଣସି ଦେବୀଙ୍କୁ ଦାୟୀ 
କରୁ ନାହାନ୍ତି । ଯଦି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏହିପରି 
କୁସଂସ୍କାରଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ରହିଥଲା ଓ ଅଜ୍ଞତା ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଭରି ରହିଥୁଲା, 
ତେବେ ଦୂଇ, ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଲୋକମାନଙ୍କର ମାନସିକ ସ୍ପିତି କ'ଣ ଥିବ ତାହା 
ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଜୀବନର ସକଳ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ 
ଏକ ବା ଏକାଧ୍ବକ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗର ଆରମ୍ଭ 
ପୂର୍ବରୁ ସବୁ ସମାଜରେ ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇ ରହିଥୁଲା | ଭୟ, ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅସୁରକ୍ଷିତ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଯୋଗୁଁ ଇଶ୍ଵର, ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଭାଗ୍ୟ, ସ୍ଵର୍ଗ ନର୍କ, ଦେବୀ, ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନା ସକଳ ମଣିଷର ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଥିଲା | ସମାଜର 
ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଶିକ୍ଷା ବା ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ିଠାରୁ ଦୂରରେ ରହୁଥିଲେ | ସମାଜର ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ଲୋକ ନିଜର ସାଧାରଣ ସଚେତନତା ଭିତରେ ଯେଉଁସବୁ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ ତାହାକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଉଥିଲେ | କୌତୂହଳୀ ହେବା, ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା, 
କାରଣର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା, ଏହା ସମ୍ଭବ ନ ଥିଲା । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି କେତେକ 
ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଜୀବନଧୀରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ରହିଥଲା ଓ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ସେହି 
ଭାବନା ଭିତରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ ରହିଥିଲା । ଏବେ ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତା ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିକାଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜନମାନସରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ନାନା 
ରୂପରେ କେତେକାଂଶରେ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ସମାଜର କିଛି ସ୍ଵାର୍ଥାନ୍ତେଷୀ ଲୋକ 
ଜନଗଣଙ୍କ ଅଜ୍ଞତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ନୂଆ ନୂଆ ଢଙ୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କର କୁସଂସ୍ଟାରର ଜାଲ 
ବିସ୍ତାର କରି ପାରୁଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ପେରିୟାର ଏହି ସବୁକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ଅନୁଭବ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ଜନ ମାନସରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି | 

ପେରିୟାରଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଭାରତବର୍ଷ ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ସହ ସାମାଜିକ 
ସ୍ତରରେ ଯେପରି ପଛୁଆ ହୋଇ ରହିଥୁଲା ତାହା ସେ ବେଶ୍‌ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥୁଲେ | ଅସ୍କଶ୍ୟତା, 
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ଜାତିପ୍ରଥା, ନିରକ୍ଷରତା, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, କୁସଂସ୍କାର, ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସାମାଜିକ 
ଅସଂହତି ଓ ଭେଦଭାବ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଯେପରି କଳୁଷିତ କରି ରଖୁଥଲା, ତାହା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡ଼ନ ପାଇଁ ଗଣଚେତନା 
ସ୍ପର୍ଷ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ ପେରିୟାର ସେଥ୍‌ରେ ଏକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମୁଖ୍ୟତଃ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିଥିଲେ ବି ତା”ର ବହୁ ପ୍ରଭାବ 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା | ସେ ଥଲେ ସାମାଜିକ 
କ୍ରାନ୍ତିର ଏକ ବାର୍ଭାବହ । ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଏକ 
ଜୀବନଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇମଧ୍ଯ 
ନିଜର ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ, ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଭିତରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ହେତୁବାଦ ଓ 
ମାନବତାବାଦର ଥଲେ ଜଣେ ମହାନ ପୁଜାରୀ | ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଶାଣିତ ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ 
ଅସାଲିସ ଆମ୍ପପ୍ରତ୍ୟୟ ଯୋଗୁଁ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କଠୋର ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
ନାନା ସାମାଜିକ ପ୍ରଥାକୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କରି ସମାଲୋଚନାର ସରବ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି | ତେବେ 
ଗୋଟିଏ ସମତାଭିଭତିକ, ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ ଓ ମାନବିକ-ମର୍ଯ୍ୟାଦା-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ 
ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଭୀରୁତା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ନିଷ୍ପିୟତା ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ସେ ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛନ୍ତି । ଗାଆଁରୁ 
ଗାଆଁ ଓ ସହର ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କର ସୁପ୍ତ ଚେତନାକୁ ଉଜୀବିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ହେତୁବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ଚର୍ଚ୍ଚା ସ୍ତରରେ ସୀମିତ ନ ରଖ ସାମାଜିକ 
ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହାକୁ ଏକ ଗଣ-ଆନ୍ଦୋଳନର 
ରୂପ ଦେବାକୁ ସେ ତାଙ୍କର ସୁଦୀର୍ଘ ଜୀବନକାଳରେ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏକ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସମାଜ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ସଂସ୍କାର 
ଇତିହାସରେ ତାଙ୍କୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଗଭୀର 
ମାନବବାଦ ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଛି । ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ, ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ଭନ, ସମାଜ ସଂସ୍କାର, ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମାନ ବୃଦ୍ଧି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର 
ପ୍ରସାର ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ଏକ ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛନ୍ତି | ଶୁଦ୍ରତଚେତନାକୁ ଏକ ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେବାରେ ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ଓ 
ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ପରି ପେରିୟାର ଭାରତୀୟ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଇତିହାସରେ ଏକ ଅମ୍ଳାନ 
ପ୍ରତିଭା ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ଏକ 
ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ପେରିୟାର ତାଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ତତ୍ତ୍ବ ସ୍ତରରୁ ଆସି ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପାରିଛି । 
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୩୧୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ନରକାକ କନ୍ଦାମ ନିରାଶୁରବାଦ 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ ସୂଚୀ 

€. Collected works of Periyar EVR, VOL. 1 
ଦି ସେଲ୍‌ଫ-ରେସ୍ପେକ୍ଟ ପ୍ରୋପାଗଣ୍ଡା ଇନ୍‌ଷ୍ଟିଚ୍ୟୁଟ୍‌ , ଚେନ୍ନାଇ | 

9. Social Reform or Social Revolution, 
ଏ.ଏମ୍‌. ଧର୍ମ ଲିଙ୍ଗମ୍‌., ଡି.କେ ପବିଟିକେସନ୍‌ସ | 

M୩. Contributions of Periyar EVR to the Progress of Atheism 
ଆନାଇ ମୁଥ, ଭି. ପେରିୟାର ପବ୍ଟିକେଶସନ, ୧୯୮୦ | 


v୪. Rationalism of Periyar E.V. Ramasamy 
ଡି.ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ) ସ୍ଟେପ୍ତିକ ବୁକ୍‌ କୃବ । 


୭.୪ ଗୋରା 


(କ) 


ଯାହାଙ୍କ ନାମ ସହ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଯାଇଛି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୋପରାଜୁ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାଓ ଯେ କି ଜାତୀୟ ତଥା ଆନ୍ତଜ୍ଜୀତିକ ସ୍ତରରେ ଗୋରା ନାମରେ ପରିଚିତ । 
ଗୋରା ନାମଟି ତାଙ୍କ ନାମ ଓ ସାଙ୍ଗିଆର ଆଦ୍ୟ ଅକ୍ଷରର ସଂଯୋଗରେ ହୋଇଛି ¦ ଗୋରାଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ନଭେମ୍ବର ୧୫, ୧୯୦ ୨ ମସିହାରେ, ଓଡ଼ିଶାର ଛତ୍ରପୁରରେ | ତେବେ ତାଙ୍କ ବାପା 
ଗୋପରାଜୁ ଭେଙ୍କଟସୁବା ରାଓ ଆନ୍ଧୁ ପ୍ରଦେଶର ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ଗୋରାଙ୍କ ଜନ୍ମ ବେଳକୁ ସେ 
ଜଙ୍ଗଲ ବିଭାଗରେ ଜଣେ କିରାନି ଭାବେ ମାଡ୍ରାସ ପ୍ରେସିଡେନ୍ତି ଅନ୍ତର୍ଗତ ଛତ୍ରପୁରଠାରେ 
ଗକିରି କରୁଥିଲେ | ପରେ ଆନ୍ଧ୍ରର କାକିନଡ଼ାରେ ତାଙ୍କ ବାପା ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ରହିଲେ ଓ 
ସେଠାରେ ଗୋରାଙ୍କର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ ହୋଇଥିଲା | 


ଗୋରାଙ୍କ ଜନ୍ମ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ, ତେବେ ତାଙ୍କ ବାପାଙ୍କ ଭିତରେ କିଛି 
ଉଦାରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଥଲା । ସେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦୀ ଥିଲେ ଓ ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର 
ସମ୍ମାନ ଥଲା | ସେ ଅନେକ ଭଜନ ମାଧ୍ଯମରେ ଧର୍ମୀୟ ସହନଶୀଳତା ଓ ସମନ୍ଵୟ ଭାବ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ | ଗୋରାଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ବେଳକୁ ଆନ୍ଧୁ ତଥା ଭାରତ ବର୍ଷରେ ସାମାଜିକ 
ଜଡତା ଓ କୁସଂସ୍କାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ 
ସାରିଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ ପରି ସଂଗଠନମାନ ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଜରିଆରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କିଛି ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲେ । 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ବିଂଣ ଅତା୍ୀର 6କେଚେଳ ନିରାଶ୍ମରବାଦା ବିଚାର ୩୧୩ 


ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶରେ ବୀର ସାଲିଙ୍ଗମଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍ବାରକମାନେ ଜାତିପ୍ରଥା, ବିବାହ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଓ ଶ୍ନିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂସ୍କାରମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ | ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ 
ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ସହ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଓ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କେତେକ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲା । ତେବେ ଗୋରାଙ୍କ ସମୟକୁ ଏସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସତ୍ତ୍ଵେ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୃଶ୍ୟତା ଓ ନାନା ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ବଳବତ୍ତର ରହିଥଲା | ଗୋରା ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ପରଂପରା ଭିତରେ ବଢିଥଲେ | ତାଙ୍କର 
ଉପନୟନ ଧାର୍ମିକ ରୀତିରେ ହୋଇଥିଲା ଓ ଗୋରାଙ୍କର ବିବାହ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷରେ ସମସ୍ତ 
ପାରମ୍ପରିକ ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ ସଂପନ୍ନ ହୋଇଥିଲା । 


ଗୋରା ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବେଶରେ ବଢ଼ିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରୁ ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ସାମାଜିକ ଚେତନା ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ମାନସିକତା ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା । କାକିନଡାର 
ପି. ଆର୍‌. କଲେଜରେ ପଢୁଥିବା ଅବସ୍ଥାରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ୧୯ ୨୧ ମସିହାରେ ୩ ମାସ ଧରି ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
ଏହାପରେ ମାଡ୍ରାସ ପ୍ରେସିଡେନ୍ବି କଲେଜରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନରେ ସ୍ମାତକ ଡିଗ୍ରୀ ୧୯୨ ୫ରେ 
ହାସଲ କଲେ | ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ ପରେ ମଦୁରାଇସ୍ଥିତ ଆମେରିକାନ ମିସନ କଲେଜରେ 
ଯୋଗଦେଲେ ଓ ପରେ ୧୯ ୨୮ରେ କାକିନଡାର ପି.ଆର.କଲେଜରେ (ଯେଉଁଠି ଏକଦା 
ସେ ଛାତ୍ର ଥଲେ) ଅଧ୍ୟାପକ ହେଲେ | ଗୋଟିଏ ପଟେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥିବା 
ଅଶିକ୍ଷା ଅପସଂସ୍କୃତି, କୁସଂସ୍ବାର, ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସ୍ଶ୍ୟତା, ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମନୋଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର କିଛି ସଚେତନତା ଥଲା । ଏହା ସହିତ ବିଜ୍ଞାନର 
ଛାତ୍ର ଓ ଅଧ୍ୟାପକ ଥିବାରୁ ଏକ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣ ମାନସିକତା ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥଲା | ଏହି ଅଧ୍ୟାପନା ଜୀବନ ଭିତରେ ସେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନର 
ଇତିହାସ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇ ସେସବୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ | କାଳକ୍ରମେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଜୀବନଦୂଷ୍ଟି ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଦୃଢ ହେବାରେ ଲାଗିଲା | ପି. ଆର୍‌ କଲେଜରେ ଅଧ୍ଯାପକ 
ଥିବା ବେଳେ ସେ କଲେଜ ମାଗାଜିନରେ ଏକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖୁଥିଲେ । ସେହି ପ୍ରବନ୍ଧର 
ସାରମର୍ମ ଥଲା ଇଶ୍ଵର ଏକ ଭାବନା, ଏହା କୌଣସି ପରୀକ୍ଷିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଏହି ଲେଖାଟିକୁ ଆଧାର କରି କିଛି ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ସେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ପ୍ରସାର 
କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ କରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ଚାକିରିରୁ ୧୯୩୩ରେ ବହିଷ୍କାର କରାଗଲା | 
ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ କୁଳପତିଙ୍କ ନିବେଦନ କଲେ । ଏକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ 
ସ୍ବାଧୀନ ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରିବା କିମ୍ବା ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଅଧ୍ବକାର ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ରହିଛି 
ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଥଲା । ସେ ସମୟରେ ଆନ୍ଧୁ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର କୁଳପତି ଥା'ନ୍ତି 
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୩୧୪ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲନ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଙ୍ମିରବାଦ 


ଡଃ ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ୍‌ । ସେ ସ୍ବାଧୀନ ଚିନ୍ତାର ବିଶିଷ୍ଟ ପୁଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ତାତ୍ତିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିବା ଉଚିତ ବୋଲି ତାଙ୍କର ମତ ଥୁଲା | 
ଫଳରେ ଗୋରାଙ୍କର ନିବେଦନକୁ ବିଚାରକରି ତାଙ୍କୁ ମଛଲିପଟମସ୍ତିତ ହିନ୍ଦୁ କଲେଜରେ 
ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଗଲା । ତେବେ ଗୋରା ମଛଲିପଟମ କଲେଜରେ ଥୁବାବେଳେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯାଇ ବିଧବା “ବିବାହ, ଦଳିତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ତଥୀ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହେଲେ । ଏହା ସହିତ ସେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ପ୍ରତି ନିଜର ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହିସବୁ 
ଯୋଗୁଁ ହିନ୍ଦୁ କଲେଜରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ପ୍ରତି ନାନା କଟକଣା ଜାରି କରାଗଲା, 
ଫଳତଃ ସେ ନିଜର ଚାକିରିରୁ ଇସ୍ତଫା ଦେଇ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାରରେ 
ନିଜକୁ ସାମିଲ କଲେ ! ତେବେ ଏକ ଦଶନ୍ଧିରୁ ଅଧକ ସମୟ ଅଧ୍ୟାପନା ଜୀବନ ଭିତରେ 
ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ ହୋଇ ସାରିଥୂଲେ ! 

ଏହାପରେ ମୁଡ଼ୁନୁର ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶକୁ ରାଲି ଆସିଲେ ଓ ସେଠାରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କଲେ | ସେତେବେଳେ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ପ୍ରୌଢ଼ଶିକ୍ଷା, 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଯେଉଁ ଜାତୀୟ ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ଗୋରା ସେଥୁରେ ସାମିଲ ହେଲେ ! ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ୧୯ ୪୩ରେ କାରାବରଣ କଲେ | ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ସରସ୍ଵତୀ ଦେବୀ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନତା ବୃଦି, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଇତ୍ଯାଦି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସକ୍ରିୟ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କଲେ ! 


ତେବେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି, ଗୋରା ୧୯ ୪୦ରେ ୮ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର 
ନାମରେ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଓ ୧୯ ୪୧ରେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜନ 
କରିଥୁଲେ | ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବା 
ସହ ସେମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତକ ଓ ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ହାତକୁ ନେଇଥୁଲେ | ଜନମାନସରେ ଏହି ଭାବନାକୁ ସଂଚାର କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଯେ 
ମଣିଷ ହିଁ ନିଜର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଗୁଣାମବକମାନ ବୃଵ୍ଧି କରିପାରିବ | ସାମାଜିକ, 
ଆର୍ଥକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । 

ଗୋରାଙ୍କ ଜୀବନ ଥୁଲା ବେଶ୍‌ ଘଟଣା ବହୁଳ ! ତେବେ ୧୯ ୪୪ରେ ସେ ଗାନଛିଙ୍କ 
ସହ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପର୍କରେ ଆସିଲେ । ସେବାଗ୍ରାମରେ ରହିବା ଭିତରେ ଗୋରାଙ୍କର 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଦୃଝ୍ଚି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲା | ଗାନ୍ଧି ଓ ଗୋରୀଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯେଉଁ କିଛି ଆଲୋଚନା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ହୋଇଥଲା ତାହା ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
ଘଟଣା | ଗୋରାଙ୍କ ଲିଖୁତ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସହ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” (An Atheist with 
Gandhi) ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି | ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଗୋରାଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥଲା । ସେହିପରି ସରଳ ଜୀବନଧାରା, 
ମାନବବାଦୀ ବିଗର ଓ ବିକେନ୍ଦ୍ରୀଭୁତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗୋରାଙ୍କର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ଆଦର୍ଶ 
ହୋଇ ରହିଥୁଲା | ଅପର ପକ୍ଷରେ ଗୋରାଙ୍କର ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତା, ନିଜର ଆଦର୍ଶପ୍ରତି ଉସ୍ବର୍ଗୀକୃତ 
ମନୋଭାବ, ସାଧୁତା ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲା | 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଗୋରା ଉସ୍ପର୍ଗୀକୃତ ଭାବେ ସମାଜସେବାରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ 
କଲେ | ତେବେ ସକ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ମଧ୍ଧ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ 
ବିଚାର ଥଲା । ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କର ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଜୀବନ ଓ ଅସାଧୁତା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ମର୍ମାହତ କରୁଥଲା । ଦଳୀୟ ରାଜନୀତି ପରିବର୍େ ସେ 
ଦଳବିହୀନ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଥିଲେ | ଦଳବିହୀନ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ରୂପରେଖ 
ସେ ତାଙ୍କର ଲେଖା ଓ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର 
ପରିକଳ୍ପନା ଏହାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର, ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି, ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିକାଶ, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଇତ୍ୟାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ସେ ଏକ ନୂଆ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ସେ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 

ସରଳ ଜୀବନ, ସାଧୁତା, ସୃଷ୍ଟବାଦିତା, ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ଗୋରାଙ୍କ 
ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଥଲା । ସେ ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ତାହା ନିଜ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ | ସାଧାରଣ ଖଦି ଧୋତି ପିନ୍ଧୁ ଥଲେ ଓ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ 
କୁଟୀରରେ ରହୁଥିଲେ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଳାସ ବ୍ୟସନ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନ ଥିଲା । 
ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଜୀବନଧାରା ସହ ସେ ନିଜକୁ ମିଶାଇ ଦେଇଥିଲେ । ସେତେବେଳର 
ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଜାତିପ୍ରଥା କଠୋର ଥୁଲା ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ପରି ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଯେଉଁ ସ୍ବର ଉଠିଥିଲା ଗୋରା ସେହି ସଂସ୍କାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ତାଙ୍କ ରଚନାମବକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ । ଚାକିରି ଜୀବନରୁ ହିଁ ଗାଆଁ ଗହଳରେ ବିଶେଷକରି 
ଦଳିତ ବସ୍ତିରେ ସହଭୋଜନ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ ! ଯାହା ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜ ଆଦର୍ଶରେ ଅଟଳ ରହିଥୂଲେ | ଗୋରାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ପରିବାରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
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୩୧୬ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶୁରବାଦ ବନାମ ନିଦାଵରବାଦ 


ହୋଇଥଲା | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜରେ ଗୋରା ନିଜର ବଡ ଝିଅ ମନୋରମାଙ୍କୁ ଏକ ଦଳିତ 
ଯୁବକ ଓ ବଡ଼ ପୁଅ ଲବଣମଙ୍କୁ ଏକ ଦଳିତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ମହିଳାଙ୍କ ସହ ବିବାହ କରାଇ 
ସମାଜ ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲେ । ଗୋରା ତାଙ୍କର ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ବିଚାର, ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପଦକ୍ଷେପ ଯୋଗୁଁ ବହୁ ସମୟରେ ସାମାଜିକ 
ବାସନ୍ଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ନିଜର ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କର ସମାଲୋଚନାର ଶରବ୍ୟ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ ସେ କେବେ ହେଲେ କାହା ପ୍ରତି ଅସୂୟା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି । 
ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କର୍ମପନ୍ଛାରେ ଗଭୀର ଆମ୍ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁ ବହୁ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛନ୍ତି | 

୧୯୪୦ ମସିହାରେ ଗୋରାଙ୍କଦ୍ବାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥିବା ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର 
(Atheist Centre) ସମାଜ ସେବା, ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵ ମାନବିକତା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଗୋରା ଜଣେ ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଭାବେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ଵୀକୃତି ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ମାନବବାଦ, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅହିଂସା ଓ ବିଶ୍ବ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଇତ୍ଯାଦି 
ମୁଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଭାରତରେ ଓ ଭାରତ ବାହାରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି | ସେହିପରି ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବା, ଜନଶିକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ସଚେତନତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି । 
ଗୋରା, ପତ୍ନୀ ସରସ୍ଵତୀ ଦେବୀ ଓ ଗୋରାଙ୍କ ପରିବାର ଉସବର୍ଗୀକୃତ ଭାବେ ସମାଜ ସେବାକୁ 
ବ୍ରତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଗୋରା ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସରଳ ଜୀବନ, ଅହିଂସ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଗୋରା ବିଭିନ୍ନ ଦେଶକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ହେତୁବାଦୀ, ମାନବବାଦୀ, ମୁକ୍ତଚିନ୍ତନ ସଂଗଠନ ତଥା ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ନିଜର 
ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଅବକାଶ ପାଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଜଣେ ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତା 
ଭାବେ ସେ ଅନେକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ଵୀକୃତି ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ସରଳତା, ସାଧୁତା, 
କର୍ଜବ୍ୟନିଷ୍ଠାଃ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଗୋରାଙ୍କ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏହା 
ସହିତ ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସେ ସର୍ବଦା ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଆସିଥଲେ । ଏହି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କର ଜୁଲାଇ ୨୬, ୧୯୭୫ରେ ଏକ 
ସାଧାରଣ ସଭାରେ ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ ଦେହାନ୍ତ ହୋଇଥଲା | ପୃଥବୀର ବହୁ ଦେଶର 
ଅନେକ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧୀଞ୍ଜଳି 
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କିଂଶଖ ଖଚାନ୍ଦୀାର ଚଳଚଳ ନିରାଶ୍ମରବ/ଦ/ ବିଚାରକ ୩୧୭ 


ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ | ଆନ୍ଧୁ ପ୍ରଦେଶର ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଇତିହାସରେ ଗୋରା, ତାଙ୍କର ପନ୍ନୀ 
ସରସ୍ଵତୀ ଦେବୀ (ଯାହାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରିଣତ ବୟସରେ ୨୦୦୬ରେ ହେଲା) 
ଓ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ବକାର କରିଛନ୍ତି । ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା, ଯୋଗିନୀ ପ୍ରଥା 
ପରି ବହୁ କଳଙ୍କତ ପରଂପରାକୁ ବନ୍ଦ କରି ଅସହାୟ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର 
ସହ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ରର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ ରହିଛି । ଶତାଧୂକ 
ଗ୍ରାମରେ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ରୂପାୟନ କରି ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନ 
ଧାରଣ ମାନରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଆଣିପାରିଛି । ସେହିପରି ଶତାଧୂକ 
ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ ପରିବର୍ଉନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବାରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ରଦ୍ଧାରୀ ପରିଚାଳିତ 
“ସଂସାର? ସଂଗଠନର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଗୋରାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଉନ୍ମକ୍ତ 
ରହି ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ବହୁ ରଚନାମ୍ବକ, ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଓ ସାମାଜିକ ବିକାଶ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ଏହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପରଠାରୁ କରିଆସୁଛି । 

ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ତାର୍ଵିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ଗୋରାଙ୍କର ଅନେକ 
ପୁସ୍ତକ ରହିଛି । ତାଙ୍କ ଉପରେ ଦେଶ ବିଦେଶର ବହୁ ଗବେଷକ ମଧ୍ଯ କେତେକ ପୁସ୍ତକ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ତେଲୁଗୁ ଓ ଇଂରାଜୀରେ ଦୁଇଟି ମାସିକ ପତ୍ରିକା ¬ ଯାହାକୁ ଗୋରା 
ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ, ତାହା ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ନିୟମିତ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ( ନାସ୍ତିକମ ଓ ଦି 
ଆଥେଇଷ୍ଟ) ¦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ମହାନ ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବେ ଗୋରା ଏକ ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଆମେ ଏଠାରେ ଗୋରାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବା | 

ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ନୂତନ ବିଚାରର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଯେପରି ଏକ 
ତ୍ତ, ସେହିପରି ଏକ ଜୀବନ ଧାରା | ଗୋରା ସେହି ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ 
ଜୀବନସାରା ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଜୀବନଧାରାକୁ ଏକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ ଦେବାରେ 
ଗୋରା ଇତିହାସର ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ । 


(ଖ) 


ଗୋରାଙ୍କ ରଚିତ ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ ମଧ୍ଯରୁ ତାଙ୍କର ସକାରାମୂକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
(Positive Atheism) ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି | ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ 
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୩୧୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ଧରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ମରବାଜ 


ଗୋରା ତାଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ,ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ନେଇ ସମାଜର ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନାନା 
ଅବବୋଧ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବରେ ମଣିଷ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀର 
ଚମକ୍କାରିତାରେ ବିମୋହିତ ହୋଇଛି | ଆଦିମ ଯୁଗରେ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାରାଜି ଯଥା ¬ 
ଆକାଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଦିନ, ରାତି, ବର୍ଷା, ପବନ ଇତ୍ୟାଦି ମଣିଷ ପାଇଁ ଯେପରି ରହସ୍ୟମୟ 
ଥଲା ସେହିପରି ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ ରୋଗ, ମହାମାରୀ ଇତ୍ଯାଦି ଘଟଣାମାନ ମଧ୍ଯ ତା ପାଇଁ 
ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଥିଲା | ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀ ପାଖରେ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଶଙ୍କିତ 
ହୋଇ ରହିଆସିଛି । ଯେତେବେଳେ ପରିବେଶ ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥୁଲା 
ସେତେବେଳେ ଏସବୂକୁ ଭୟ କରି ସେସବୁ ପାଖରେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ଭୟ, ଭୋକ, କାମ ଇତ୍ୟାଦି ସହଜାତ ପ୍ରବୃଭି 
ଭାବେ ରହିଛି । ସେହିପରି ନିରାପଦ ଜୀବନପାଇଁ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମଣିଷର 
ପାରିବାରିକ, ଦଳଗତ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଜୀବନର ବିକାଶ ହୋଇଛି | ଏସବୁ ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
କାଳକ୍ରମେ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ପରଂପରା, ନୀତିବୋଧ ସୁଦ୍ଧଢ ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ, 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦି ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟତା ଯେତିକି ଆଗକୁ ଯାଇଛି ମଣିଷର 
ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ ସେତିକି ସୁଦୃଢ ହୋଇଛି । ଏହା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା, ଶିକ୍ଷା, 
ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନର ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ! ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ବିଭିନ୍ନ 
ସଭ୍ୟତା ଭିତର ଦେଇ କେତେ କେତେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା 
ପାରିବେଶିକ ଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ମଣିଷର ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, ଜୀବନଶୈଳୀ, ନୀତିବୋଧ, 
ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ଯପଟ, ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଭିନ୍ନ ହୋଇଛି । ପରିବେଶ ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ପ୍ରକାଶ କରିବା ଯେପରି ମଣିଷର ସହଜାତ ଗୁଣ ସେହିପରି ଏହାରି ଆଧାରରେ ମଣିଷର 
ଭାବନା ଓ ବିଗାରଧାରା ରୂପ ନେବା ମଧ୍ଯ ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । 


ଗୋରାଙ୍କ ବିଗାରରେ ଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ପ୍ରତି ମଣିଷ ଦୂଇ ପ୍ରକାରର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ସେ ହୁଏତ ତା'ର ଜାଗତିକ ପରିବେଶ ପାଖରେ ନିଜକୁ 
ଅସହାୟ ମନେକରି ତା” ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିପାରେ, କିମ୍ବା ଦ୍ଵିତୀୟରେ ସେ 
ନିଜର ପରିବେଶ ପାଖରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରି ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖୁବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିପାରେ | ଯେତେବେଳେ ପରିବେଶ ପାଖରେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛି ସେତେବେଳେ ସେହି ମାନସିକତାରୁ ସେ କେତେ କେତେ କଳ୍ପନାର ଦେବ, 
ଦେବୀ, ଇଶ୍ଵର, ଅଲୌକିକ ବା ଅଦୃଶ୍ୟମାନ ଶକ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛି । ନିଜକୁ ଏହି ଶକ୍ତି 
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ଜିଂଖ ଖଚ/ନ୍ଦାର 6କେଚେଳ ନିରାଣ୍ମରବାଦା ବିଚାରକ ୩୨୧ 


ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରିଥାଏ ତାହା ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ ମାନସିକତା | ଯେଉଁ ବିଗ୍ବର କୌଣସି 
ନିୟମ, ପ୍ରକ୍ରିୟା ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ଏକ ଯନ୍ତ୍ରର ଗୋଟି ଭଳି ମନେ କରିଥାଏ, 
ତାହାକୁ ଗୋରା ଆସ୍ତିକତାବାଦରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ବ୍ଯକ୍ତିର 
କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତିର 
କର୍ତୁତ୍ଵବୋଧ, ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ ତାହା ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ହେଉଛି ଯେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଦୁତି 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ପରିବର୍ଜେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ । ପରିସ୍ଥିତି ପାଖରେ ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିବା ଏକ ନିଷ୍ପିୟତା । ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସକ୍ରିୟ ଓ ସଚେତନ 
ଉଦ୍ୟମ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ମାଟି ତଳୁ ଜଳର ସନ୍ଧାନ କରିବା, କୂଅ 
ଖୋଳିବା, ପଶୁ ଶିକାର କରିବା ବା କୃଷି କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉ ବା ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ କଳ 
କାରଖାନା ସ୍ଥାପନ କରିବା, ଗମନାଗମନର ବିକାଶ କରାଇବା, ସଙ୍କର ପଦ୍ଧତିରେ କୃଷି 
ଉତ୍ପାଦନ ବୃଧି କରିବା ବା ସହର ନିର୍ମାଣ କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ନିରନ୍ତର 
ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ପରିବେଶ ବା ପରିସ୍ଥିତି ପାଖରେ କୌଣସି ଆମ୍ମସମର୍ପଣ 
କରିବା ପରିବର୍ଭେ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖୁ ଏହାକୁ ଜୀବନ ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ଏହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ, କାରଣ ଏଠାରେ 
ନିଷ୍ପିୟତା ବା ସମର୍ପଣ ନାହିଁ । ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶ ଉପରେ କର୍୍ଣତ୍ଵବୋଧ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଦୃଷ୍ଟଚିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ । ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ଦୃଢ ମନୋଭାବ ହିଁ 
ଯେ ଆବଶ୍ୟକ, ଏହା ଆମର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ବିଷୟ ଅଟେ | ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାରରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଯେପରି ଭଲପାଇବା ବା ଘୃଣା କରିବା ପରି ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ ଆବେଗ 
ରହିଛି, ସେହିପରି ଅଧସ୍ତନବାଦୀ ବା କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵବୋଧ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ଅଧସ୍ତନବାଦୀ ବା ପରାଧୀନ ମନୋଭାବ ହେଉଛି ଆସ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗା, ଅଥଚ କର୍ତଧତଵବୋଧ 
ବା ସ୍ଵାଧୀନ ମନୋଭାବ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ | ଆସ୍ତିକବାଦୀ ନିଜକୁ ପରାଧୀନ 
ମନେକଲାବେଳେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ମନେ କରିଥାଏ । ତେବେ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ବିର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ 
ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ବୋଲି ଭାବିଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ନିଷ୍ପି 
କରନ୍ତି, ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂକଳ ବା ଯୋଜନାବଦ୍ଧ କାଯ୍ୟସୂଚୀ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଅର୍ଥ, 
କ୍ଷମତା ଓ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜରେ 
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ରହିଥିବା ଅନ୍ୟାୟ, ଶୋଷଣ ଓ ବୈଷମ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଏହାର ଥିଚିତ୍ୟକୁ ନେଇ 
ମଧ୍ଯ ଯୁକଲ୍ତିର ଅବତାରଣା କରନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ୟ, ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଠବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ତତ୍ତ୍ଵ ଆଧାରରେ 
ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦେବାର କେତେ ଉଦ୍ୟମ ସମାଜରେ ହୋଇଛି 
ତାହାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । ଆଦିମ ସମାଜରେ ଦଳପତିମାନେ ନିଜର ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଦଳ 
ଭିତରେ ନିଜର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ କରୁଥିଲେ, ତେବେ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ନିଜ ଦଳର 
ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କୁ ଆବଶ୍ଯକ ବେଳେ ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିବା । କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ 
ଦଳପତିମାନେ ନିଜର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଶୋଷଣ କରୁ ନ ଥଲେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଆଦିମ 
ସମାଜର ସମତାକୁ ଦୂର କରି ସମାଜରେ ବୈଷମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ମୁଖ୍ୟ 
ଭୂମିକା ନେବା ମନେହୁଏ । ଗୋରା ଏହାକୁ ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । 

ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଅର୍ଥଗତ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ନକାରାମବକ ମନେହେଲେ ବି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଏକ ସକାରାମ୍ବକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ବୋଲି ଗୋରା ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଅହିଂସା 
ବା ଅସହଯୋଗ ନକାରାମବକ ଜଣାପଡୁଥଲେ ମଧ୍ଯ ତାପ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେପରି ସକାରାମ୍ବକ 
ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସକାରାମ୍ମକ ଭାବନା ଅଟେ । ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଏହି ଦୃଷ୍ଚିରୁ 
ସକାରାମ୍ବକ ଯେ ଏହାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ମଣିଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ କର୍ବଧତଵକୁ 
ବୁଝାଏ | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନିଜକୁ ପରିସ୍ଥିତିର ଦାସ ବୋଲି ମନେ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ସବୁ 
ସ୍ତରରେ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ମୁକ୍ତ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାଏ | ଭଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶ୍ତଶ୍ଵର 
ସବୁର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଓ ନିୟାମକ, ସେହିପରି ବସ୍ତୁବାଦରେ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ହିଁ ସବୂର 
ନିୟାମକ ବା କେତେକ ବିଚାରରେ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହିଁ ସବୁ କିଛିର ମୂଳଭିତ୍ତି । ଏସବୁ 
ଭାବନା ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଚାର ସ୍ଵରୂପରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ । 
ଗୋଟିଏ ବିଗ୍ଵର ଇଶ୍ଵର କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ଲଶ୍ଵରବିହୀନ 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ହୋଇପାରେ । ଅପରପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନୂତନ ବିଚାରକୁ ଜନ୍ମ 
ଦିଏ, ଯାହା ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ, ତାହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ । 
ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିସମୂହ ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଇତିହାସର ମୋଡ 
ବଦଳାଇଛନ୍ତି ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମୂଲ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନେ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ । କାରଣ ସେମାନେ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ କରି 
ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନୂତନ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି ଓ ନୂଆ ମାର୍ଗର ପ୍ଷ୍ଠପୋଷକ ହୋଇଛନ୍ତି | 
ଯୀଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ମହମ୍ମଦ, ନାନକ ଓ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଗୋରା ତାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
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ଦଂଶ ଶଚ/ନ୍ଦୀାର 6କେଚେଳ ନିରାଶୁୂରବାଦ/ କିଚାରଳ ୩୨୩ 


ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ 
ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଉନ ଆଣିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ ସମାଜରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି କାରଣ ସେମାନେ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା ଏବଂ ପରମ୍ପରାକୁ 
ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ନୂତନ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି । ସାମସମୟିକ ସମାଜର ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା, 
ଅନୈତିକତା ଓ ଜୀବନବିରୋଧୀ ବିଚାରକ୍ଷେତ୍ରକୁ ସେମାନେ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ବୈପ୍ଳବିକ ବିଗାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଛା ଦେଇ ନୂତନ ଚିନ୍ତନ ଓ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । 
ସଭ୍ୟତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ଅବଦାନ ରହିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ 
ବୈଚାରିକ ପରିବର୍ଉନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି | ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ବିକାଶ | କାରଣ ଏଥରେ ସମର୍ପଣ ଭାବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମଣିଷ କ୍ରୀଡ଼ନକ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏଥରେ କୌତୁହଳ ପ୍ରବଣତା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ଵତନ୍ତା ରହିଛି । 


ଗୋଟିଏ ଯୁଗର କେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ହୁଏତ କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିପାରନ୍ତି, ତଥାପି ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେ ମୌଳିକତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କାରଣ 
ସେହି ବିପୃବୀଙ୍କ ଭାବନା ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି । 
ଯେଉଁ ବିଚାରବିମର୍ଶ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରାଇଛି, ତାହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ |! ତେବେ ସାମାଜିକ କ୍ାନ୍ତିର 
ସୂତ୍ରଧର ହୋଇଥବା ବହୁ ମନୀଷୀ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଆଦୃତ କରିବା ପାଇଁ 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ସହ କେତେକାଂଶରେ ସାଲିସ କରିଛନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧ କୁସଂସ୍କାରପୂର୍ଣ ପୂଜାପାର୍ବଣକୁ 
ବିରୋଧ କରିଥଲେ ବି ପୂର୍ବନିର୍ଦଦଷ୍ଟ କର୍ମବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି । ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍କ ଓ ମହମ୍ମଦ 
ବହୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ତା” ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ମାର୍କ୍ସ 
ଧର୍ମଧାରଣାକୁ ଅମୂଳକ କହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥନୈତିକ ପୂର୍ବନିର୍ଦଦଷ୍ଠବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଗାନ୍ଧି ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ ଓ ନୈତିକତାକୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ ବି ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ଆଧାରରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର ଦେଇଛନ୍ତି। ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କ 
ବିଚାର ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା ଆସ୍ତିକତାବାଦର ଅଂଶୂବିଶେଷ ସମାଜକୁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ପୁନଶ୍ଚ 
କ୍ଷୟଶୀଳ କରାଇଛି । ସମାଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ଶ୍ରଙ୍ଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର 
ସ୍ତରରେ ଅନେକ ପ୍ରେରଣା ଦାୟକ ଉସ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ଯେଉଁ କିଛି ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ 
ଉପାଦାନ ରହିଛି ତାହା ସମାଜରେ କାଳକ୍ରମେ କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଦାସତ୍ଵ ମନୋଭାବ ହି ଆସ୍ତିକତାବାଦ 
ବା ଇଶ୍ଵରବୀଦ | ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଛି ତାହା 
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୩୨୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ମରବ/ଦ ବନାମ ନିରାହ୍ମିରବାଦ 


a — — 


ଭଶ୍ଵର ଭିତ୍ତିକ ଆସ୍ତିକତାବାଦ, ଯେଉଁଠି ମଣିଷ ପରିସ୍ଥିତି ବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ପାଖରେ ନିଜକୁ 
ଅଧସ୍ତନ କରିଛି ତାହା ଅ୍ଶଶ୍ଵରୀୟ ଆସ୍ତିକତାବାଦ | ଅପରପକ୍ଷରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ମଣିଷକୁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭାବେ ନିଏ ଓ ନିଜର ବିଚାର ଓ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ନିଜର ଜୀବନଧାରାକୁ 
ଶୁଂଖଳିତ କରିଥାଏ | ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ ମନୋଭାବ ଜନିତ 
ବିଚାର ଓ ପ୍ରୟାସରୁ ହିଁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି, ଯାହା ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ । 
ଗୋରା ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ବସ୍ତୁବାଦକୁ 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଥଚ ଗାନ୍ଧି, ମହମ୍ମଦ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ହୁଏତ ଏକ ପ୍ରହେଳିକା କିମ୍ବା ବିରୋଧାଭାସ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ 
ମନେହୋଇପାରେ । ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥଠାରୁ ଗୋରା ଯେ 
ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁବାଦରେ ବା ମାର୍କ୍ଚବାଦରେ କୌଣସି 
ଭଶ୍ବର ନାହାନ୍ତିୟ ତେବେ ଏହି ଦୂଇ ଦର୍ଶନ ଏକପ୍ରକାର ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟବାଦ ବା ନିର୍ବାରଣବାଦରେ 
ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିଥା'ନ୍ତି । ବସ୍ତୁବାଦରେ ବସ୍ତୁ ହି ସବୂର ନିୟାମକ କୁହାଗଲାବେଳେ 
ମାର୍ଚଚସ୍ବାଦରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ନିର୍ବାରଣବାଦକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ସେହିପରି ଯୀଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ, 
ମହନ୍ମଦ ବା ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରୀୟ ସତ୍ତାରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ଅସ୍ପଷ୍ଟ ବୋଧହୁଏ । ଏଠାରେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ 
ଅର୍ଥଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ସୃନିର୍ମିତ ଅର୍ଥ (Stipulative meaning) 
ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ଏହା ଜଣାପଡ଼େ । ତେବେ ଏହି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂଜ୍ଞା ଦେବାଦ୍ଵାରା କୌଣସି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ହେଉଛି କି ? ଏହାକୁ ଗୋରାଙ୍କ ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର 
କରାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଉନ୍ମକ୍ତ ରଖାଯାଇପାରେ । 


ତେବେ ଗୋରାଙ୍କ ଏହି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ପରିଭାଷାର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥିବା 
ମନେହୁଏ । ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତା” ଏକ ମୌଳିକ 
ଆଦର୍ଶ ଅଥଚ ଦାସତ୍ଵବୋଧ ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶର ପରିପନ୍ଛୀ । ସୁତରାଂ ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟ ଆରୋପ କରୁଥୁବାରୁ ଯେକୌଣସି ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଭାବନାକୁ ଇଶ୍ଵର 
ଭାବନାଠାରୁ ସେ ଅଧ୍ଵକ କ୍ଷତିକାରକ ମନେ କରିଛନ୍ତି । ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦ ବା ନିୟତତ୍୍‌ଵବାଦ 
ସକଳ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ସହ ବୈଗ୍ରିକ ସ୍ତରରେ ଏକ ଦାସତୃ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ 
ସମର୍ଥନ ଦେଇଥାଏ । ତେବେ ସ୍ବାଧୀନ ସଂକଳ୍ପ ବା ଇଛା ଓ ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟବାଦ ଭିତରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନେଇ ନାନା ଗଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୋଇଛି । ମଣିଷର ଜୀବନ ଏକ 
ପୂର୍ବ-ନିର୍ବାରିତ ଗୁଳାରେ ଯିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନ ଇଚ୍ଛା ରହିଛି ତାହାକୁ ନେଇ 
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କିଂଶା ଫଚ/ଦାର ବକେଚେଳକ ନିରାଖରବାଦା କିଟାରଳ ୩୨୫ 


ନାନା ବିତର୍କ କରାଯାଇପାରେ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ସାମାଜିକ- 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ | ତା'ର ଭାବନା, ଜୀବନଧାରା, ନୀତିବୋଧ ତା'ର 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଦୂଷ୍ଟିୟ କେତେକାଂଶରେ 
ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଓ କେତେକାଂଶରେ ନିଜସ୍ଵ ବା ସ୍ଵଅର୍ଜିତ । ତେବେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ଭାବଧାରା ଉପରେ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିର ଯେ ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ ତାହା ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସକଳ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ତା'ର 
ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵାଧୀନ ଇଛାୀକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିବ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଗୋରାଙ୍କର 
ବିଚାରରେ ନିଜ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବାରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ବ ଅଧ୍କାର ରହିଛି । 
ଜୀବନରେ ଯେ ଏକ ନିର୍ଵାରିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି ବା ଜୀବନର ଗତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ-ପ୍ରଣୋଦିତ 
ଏହାକୁ ଗୋରା ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବରଂ ତାଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ନୀତିବୋଧ, କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସଂକଳ୍ପ ପାଇଁ ସେ ହିଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ । ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଭାବେ ନ ନେଲେ ନୈତିକତାର ଯେ କିଛି ଅର୍ଥ ରହିବ ନାହିଁ ଏହା ଗୋରା 
ସୂଚାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ଭାବଧାରା ଓ 
ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ୃକୁ ଅତ୍ୟଧୂକ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିବାରୁ ଗୋରା ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଜନିତ ନିୟତତ୍ଵବାଦ ବା ଦାସତୃଭାବକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଥବା ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦକୁ ଗୋରା ପ୍ରସାରିତ 
କରି ଯେକୌଣସି ବିଚାର ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ତାହାକୁ ଆସ୍ତିକତାବାଦର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଦାୟିତ୍ଵବୋଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥୁବାରୁ ଗୋରା ଏହାକୁ ଆସ୍ତିକତାବାଦର ଛାପ ଦେଲ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । 


ସଂସାର, ସମାଜ ଓ ଜୀବନ ନେଇ ମଣିଷର ନାନା ଅବବୋଧ ରହିଆସିଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବବୋଧ କେତେକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉ୍ଭବ କରାଇଛି । ତେବେ ଯେଉଁ ବୌଵ୍ଧିକ 
ଅବବୋଧ ଜୀବନର ଅବମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ସହ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ 
ପ୍ରସାରରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ତାହାକୁ ଗୋରା ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବିରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । କେତେକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ରଖୁବା 
ବେଳେ ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ୟ ଦେଇଛି, କେତେକ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅଗଣିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଅସ୍ମଶ୍ୟ କରିଛି ବା କେତେକ ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ ସମାଜରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତାର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ସୁତରାଂ ଯେଉଁ ଅବବୋଧ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବୈଷମ୍ୟ, 
ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ତାହାକୁ ଅସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ! ଏଠାରେ 
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୩୨୬ ଇଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମୁରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାକ 


ବିଚାରଶୀଳ ଚିନ୍ତନ ସାହାଯ୍ୟରେ କଳ୍ପନାକୁ ସତ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପୁନଶ୍ଚ 
ଅନେକ କଳ୍ପନା କୌତୁକପ୍ରଦ ଓ ଏପରିକି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ତାହାଦ୍ଵାରୀ ସେଗୁଡିକ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ବିଶ୍ବାସଗୁଡ଼ିକୁ ତଥ୍ୟ 
ଓ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆସ୍ତିକ ବିଚାରବୋଧର ଏକ ବଡ଼ ଦୁର୍ବଳତା ! ଆସ୍ତିକ 
ବିଚାରବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର, ଆମାର ଅମରତୃ, ପରଜଗତ, ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କ କେବଳ ଗୁଡ଼ିଏ 
ବିଶ୍ଵାସ । ଅନେକ ବିଶ୍ଵାସ ବହୁ ଲୋକଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରେ ବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର 
ମତ ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ସେସବୁକୁ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣ ବା ସତ୍ଯାପନ ବ୍ଯତୀତ ସତ୍ଯ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଭିତରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ବର, 
ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଠବାଦ ଓ ଏସବୁର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଆମର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୂହନ୍ତି । ଏଗୁଡ଼ିକ ବିଶ୍ଵାସଂଆଧାରିତ ଅବବୋଧ ମାତ୍ର । ତେବେ ଯେଉଁ ଅବବୋଧ 
ସତ୍ୟ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ ତାହାର ସ୍ଵରୂପକୂୁ ଜାଣିବା ମଧ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ ! 


ଗୋରା ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ତାର୍ଵିକ ଅବବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାକୁ 
ଏକ ଜୀବନଧାରା ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ସାମଗ୍ରିକ ଚିତ୍ର ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଦର୍ଶନ, ନୈତିକତା, ରାଜନୀତି, ଅଥନୀତି, 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଓ ଜୀବନଧାରାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅବବୋଧ ଆଧାରରେ 
ସେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ 
ମହରତ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନନେଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ସାମାଜିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵକୁ ଗୋରା 
ମଧ୍ଯ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାରେ ଓ ଅବବୋଧରେ କର୍ମନିପୁଣତାକୁ 
ମହତ୍ତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି ଓ ବିଜ୍ଞାନ 
ଆମର ବୌଦ୍ଧିକ ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିଚାଲିଛି । କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ବିଜ୍ଞାନ ସହ 
ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ କିମ୍ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜୀବନଧାରାର 
ଅବିଚେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ମାନବିକ ରୂପ ଉପରେ 
ଗୋରା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯଦ୍ଵାରା ଏହା ମଣିଷ ଜାତିର ସୁଖସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ଯ ବୃଦ୍ଧିରେ ସହାୟକ 
ହୋଇପାରିବ । ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି, ସମତା ଓ ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ଗୋରା ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ମର୍ମ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ଓ ବିଶ୍ବ 
ମାନବିକତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି ! 
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ଚିଂଶ ଶତା/ନ୍ଦାର ଚକେଟଚେଳ ନିରାଶ୍ମରବାଦ/ ଚିଚାରଳ ୩୨୭ 


ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ବିଚାର କଲେ ଗୋରା ବିଗାରଶୀଳତାର ସାର୍ବଜନୀନ ମହଉ୍ତକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନାନା କୁସଂସ୍କାର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଯେପରି 
କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି, ଗୋରା ତାହାର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ ପାଇଁ ଏକ ବୌଛିକ ଆବେଦନ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ସେ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରି ଏହା ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତିରେ 
କିପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଛି ତାହା ଭାବିଛନ୍ତି । ବୌବ୍ଦିକ ବିକାଶ ପଛରେ ମଣିଷର 
ସୂଜନଶୀଳ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଯେ ରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ | ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏହି 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ତାହାର ସଭ୍ୟତା ଉନ୍ନତ ହୋଇଚାଲିଛି । କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା, 
ସଜନଶୀଳ ଚିନ୍ତା, ମୁକ୍ତ ମନ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛି ! 
ଅଥଚ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏସବୁ ନାହିଁ ଓ ମଣିଷକୁ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶର କ୍ରୀଡ଼ନକ 
କରାଯାଇଛି ତାହା କ୍ଷୟଶୀଳ ହୋଇ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଚାରଶୀଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗୋରା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଅଧ୍ବକାଂଶ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଚିନ୍ତକଙ୍କ ଭଳି ଗୋରା ମଧ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ ମଣିଷ ତା'ର ସଭ୍ୟତା ଓ ଭାଗ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ! ମଣିଷର ପ୍ରୟାସଦ୍ବାରା ଶିକ୍ଷା, ବିଜ୍ଞାନ, 
ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଇତ୍ୟାଦିର ବିକାଶ ହୋଇଛି । କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ବା ଦୈବୀ ସତ୍ତା 
ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ କରି ନାହିଁ । କୌଣସି କଳିତ ଦେବଦେବୀ ମଣିଷର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା ସମାଜକୁ ଆଗକୁ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ ନାନା ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଆସିଛି | 
ପ୍ରାକୃତିକ ସମ୍ବଳକୁ ବିନିଯୋଗ କରି ଆମେ ସମାଜର ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ 
ପୂରଣ କରିପାରିବା । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ନୂତନ ଜ୍ଞାନକୌଶଳର 
ବିକାଶ କରିପାରିବା | ଅତୀତରେ ଯେକୌଣସି ଆହ୍ଵାନକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ମଣିଷ 
ତା'ର ବୁବ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରିଛି ଓ ସେହି ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମରୁ ସେ ଜୀବନର ନାନା ଘନଘଟାକୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଣିଷ ହିଁ ଦାୟିତ୍‌ସଂପନ୍ନ ଭାବେ ସମାଧାନର ସୁ 
ଖୋଜିଛି । ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହି ସହଜାତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ର 
ସ୍ବାଧୀନ ମନେ କରି ତା'ର ଯୋଜନା, ସଂକଳ୍ପଦ୍ଧାରା ତା'ର ଜୀବନଧାରା ଓ ସମାଜକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରିଛି ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇଛି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଗୋରାଙ୍କ ପାଇଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସଂକଳ୍ପରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି | ପରନ୍ତୁ ମଣିଷ ନିଜକୁ ଦାସ ମନେକରି 
ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାଦ୍ଵାରୀ ସେ ପଙ୍ଗୁ ହୋଇଯାଇଛି ! 


ସେହିପରି ନୈତିକତା, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଗୋରା ସମାଜିକ ଜୀବନର 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଏହାକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତରେ ସୁଖକର ସ୍ଥିତି ପାଇଁ 
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ନେଇ ନାହାନ୍ତି । ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ ମାନସିକ ସ୍ତରର କଳ୍ପନା ମାତ୍ର | 
ନୈତିକ ଜୀବନର ଉପଯୋଗିତା କେବଳ ଏହି ସଂସାରରେ ଆମର ଜୀବନଧାରା ଓ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନପ୍ରବାହକୁ ଉନ୍ନତ କରିବା ମାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଗୋରା ସ୍ଵର୍ଗ ନର୍କହ ଆମ୍ମା, ପୁନର୍ଜନ୍ସ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳକୁ କଳ୍ପନା ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଅତୀତର ସମାଜରେ ଏସବୁ 
ଭାବନା ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଛି ବା ସମାଜରେ ନୈତିକ ଶୃଂଖଳା ପାଇଁ କିଛି ପ୍ରେରଣା 
ଯୋଗାଇଛି । ତେବେ ନୈତିକତାକୁ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଭିର୍ତି ଦେବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ସାମାଜିକ 
ଉପଯୋଗିତା ନ୍ୟନ ହୋଇଯାଇଛି । ନୈତିକତାକୁ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ଯବୋଧ ତଥା ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ନେଇ ସେ ଏହାକୁ ଇଶ୍ବର ବା ଧର୍ମଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ କରିଛନ୍ତି । 


ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନରେ ଏହିସବୁ ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ 
ଗୋରା ସାର୍ବଜନୀନ ରୂପ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସବୁ ସ୍ତରରେ ମଣିଷ ସମାଜର 
ଏକତ୍ଵ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ଏକ ସୁଚିନ୍ତିତ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ସମନ୍ବିତ କରିବାକୁ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଏକ ଯୁଦ୍ଧରହିତ ଅହିଂସ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାର ଉର୍ବବ କୁ ଯାଇ ବିଶ୍ବ ମାନବିକତାର ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଏକ ସକାରାମ୍ବକ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଗୋରା ଯେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧସୂଚୀ 


ଗୋରାଙ୍କ ଲିଖୁତ ପୁସ୍ତକ 


(ପ୍ରକାଶନ-ଦି ଏଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡ଼ା) 
1. Positive Atheism 

2 Atheism 

3. An Atheist with Gandhi 

4. The Need of Atheism 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୁସ୍ତକ 
5. Gora- His Life and Work 

ଡକ୍ଟର ସୁନନ୍ଦା ଶେଟ, ପୋଡାନୂର, ତାମିଲନାଡ଼ୁ 
6. Positive Atheism of Gora 


ଡି. ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ ଆଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡ଼ା | 
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କିଂ ଖିଚା/ନ୍ଦୀର ଚକେଚେକ ନିରାଣୁରବ/ଦ/ ଜିଚାରଳକ ୩୨୯ 


୭.୫ ଭଗତ ସିଂହ 


(କ) 


ଭଗତ ସିଂହ ଭାରତବର୍ଷରେ ଜଣେ ଶହୀଦ ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ । ସେ ଥଲେ 
ବିପ୍ଲବୀ ଓ ଦେଶ ପାଇଁ ଏକ ଉସବର୍ଗୀକୃତ ପ୍ରାଣ | ତାଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଓ ବଳିଦାନ ଭାରତୀୟ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ଗୌରବାବହ ଘଟଣା |! ତେବେ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ାସବାଦୀ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରି ଇଂରେଜ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦେଇ ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଡରେ ଝୁଲାଇ 
ଥିଲେ | ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ଦେଶର ସ୍ବପ୍ନରେ ବିଭୋର ହୋଇ ସେ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ 
ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉସ୍ସର୍ଗ କରିଥିଲେ | ୨୪ ବର୍ଷ ପୂରଣ ନ ହେଉଣୁ ତାଙ୍କର ଜୀବନଦୀପ 
ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଡରେ ଲିଭି ଯାଇଥୁଲା | 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ଜନ୍ମ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ପଞ୍ଜାବ ପ୍ରଦେଶର ଲୟଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ବଙ୍ଗା ଗ୍ରାମରେ, ୧୯ ୦୭ ମସିହାରେ, ଯାହା ବର୍ଭମାନ ପାକିସ୍ତାନରେ | ତାଙ୍କର ପରିବାର 
ଥିଲା ଏକ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ପରିବାର । ପିଲାଟି ବୟସରୁ ସେ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ 
ଦେଇ ଫାଶୀ ପାଇଥବା କେତେକ ଜନନେତା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ | 
ତାଙ୍କ ପରିବାର ମଧ୍ଯ ଥଲା ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପରିବାର, ବିଶେଷକରି ଆର୍ଯ୍ୟସମାଳର 
ଭାବନା ଓ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଏକ ପରିବାର | ଭଗତ ସିଂହ ଗ୍ରାମରୁ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା 
ଶେଷକରି ଲାହୋରହସ୍ଥିତ ଡି.ଏ.ଭି. ସୂଲରେ ନାମ ଲେଖାଇଥୁଲେ | ସେଠାରେ ଛାତ୍ର ଥବା 
ବେଳେ ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ପରେ ଲାହୋରସ୍ପିତ 


~~ ~~ 


ନ୍ୟାସନାଲ କଲେଜରେ କିଛି ଦିନ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥଲେ | 

ଅତି କିଶୋର ବୟସରୁ କେତେକ ଘଟଣା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା । 
ପଞ୍ଜାବର ଜାଲିଆନୱାଲାବାଗ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ ସେହି ସମୟରେ ସାରା ଭାରତବର୍ଷର ଏକ 
ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ ଘଟଣା ଥଲା । ଏହା ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର କିଶୋର ପ୍ରାଣକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ 
କରିଥଲା । ଏହାପରେ ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆହ୍ବାନରେ ସେ ସ୍ଲୁଲପଢ଼ା ଛାଡ଼ି 
ଦେଇଥିଲେ | ତାଙ୍କୁ ସତର ବର୍ଷ ବୟସରେ ତାଙ୍କର ବିବାହ ପାଇଁ ପାରିବାରିକ ଆଗ୍ରହରେ 
ସେ ସମ୍ମତ ନ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ବିପ୍ଲବାମ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗଦେଲେ । 


ଯେଉଁସବୁ ସନ୍ତାସବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସହ ତାଙ୍କ ନାମ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ସଂପୃକ୍ତ କରି 
ତାଙ୍କୁ ଜେଲରେ ରଖୁଥିଲେ, ସେସବୁ ମଧ୍ୟରେ ଲାହୋରରେ ଦଶହରା ପବ ପାଳନ ସମୟରେ 
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ବୋମା ଫିଙ୍ଗା ଘଟଣା, କୁଖ୍ୟାତ ଇଂରେଜ ଅଫିସର ସର୍ଣ୍ଡେସଙ୍କ ହତ୍ୟା, ଆସେମ୍ଲି ହଲ୍‌ରେ 
ବୋମା ପକାଇବା ତଥା ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନ ରିପବ୍ତିକାନ ଏସୋସିଏସନ ତରଫରୁ ପ୍ରଚାରପତ୍ର ଫିଙ୍ଗା 
ଘଟଣା ଓ ଲାହୋର ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଘଟଣା ମୁଖ୍ୟ ଥଲା | ତେବେ ଲାହୋର ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଘଟଣାରେ 
ଭଗତ ସିଂହ ଓ ତାଙ୍କର ଦୁଇଜଣ ସହଯୋଗୀଙ୍କୁ ମୁତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦିଆଗଲା ଓ ୧୯୩୦ ମସିହା 
ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୩ରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଫାଶୀ ଦିଆଗଲା ! 


ମାତ୍ର ୨୩ ବର୍ଷ ୫ ମାସ ବୟସରେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ବିପୁବୀ ଜୀବନର ଅବସାନ 
ଘଟିଲା | ଭଗତ ସିଂହ ଏହି ସ୍ଵଜ୍ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଭାରତୀୟ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଦିଗରେ ନିଜର ଗଭୀର ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ । ମାର୍କସ୍ବାଦ 
ଓ ଲେନିନଙ୍କ ବୈପୁଲବାମବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀଦ୍ଵାରା ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲେ । ଭାରତର 
ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କାର ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁରାଗ ରହିଥିଲା | ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଶୋଷଣ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣ ବିଦ୍ରୋହ କରି ଉଠିଥୁଲା | 
ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ଦେଶକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭାରତରେ ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଛାରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ହେଉଥଲା | ତେବେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ଦେଶପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ ଓ ମାନବତା ପାଇଁ ଉସୂର୍ଗୀକୃତ 
ଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ଭାରତର ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମର ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି । 
ଏହା ସହିତ ଭଗତ ସିଂହ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତିରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥଲେ । ଫାଶୀଖୁଣ୍ଟକୁ ଯିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସେ ଲେନିନଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିପ୍ଲବ” ବହି ପଢୁଥିବା କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 

ଭଗତ ସିଂହ ମାତ୍ର ୨୩-୨ ୪ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚଥଲେ ଓ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ 
ସେ ଭାରତବର୍ଷରେ ବେଶ୍‌ ଜନପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁଲେ ! ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟରେ ଝୁଲିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି 
ଭୟ, ଅନୁତାପ ବା ନୈରାଶ୍ୟବୋଧ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନ ଥଲା | ସେ ଅପରାଧୀ ନ ଥଲେ, 
ଥିଲେ ବିପୃବୀ | ତାଙ୍କ ମୂତ୍ୟପରେ ସେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଚେତନାର ପ୍ରତୀକ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ସ୍ଲୋଗାନ “ ଇନ୍‌ କିଲାବ, ଜିନ୍ଦାବାଦ” ( ଏହି ଧୃନିର ସେ ସ୍ତଷ୍ଟା) ଯାହାର ଅର୍ଥ ବିପ୍ଲବ 
ଅମର ରହେ, ସମଗ୍ର ଭାରତ ବର୍ଷରେ ବୈପ୍ଲବିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ରଣଧ୍ବନି ହେଲା ! 

ଭଗତ ସିଂହ ଜଣେ ରାଜନୈତିକ ସହିଦ ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ଜଣେ ବିପ୍ଳବୀ । ଏହା ସହିତ ସେ ଯେଉଁ ସ୍ଵରାଜରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ତାହା କେବଳ 
ବିଦେଶୀ ସରକାରକୁ ହଟାଇବାରେ ସୀମିତ ନ ଥଲା ବରଂ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରାଜ ଭିତରେ 
ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ସମତା ଭିଭ୍ତିକ, ସମାଜବାଦୀ ସମାଜ ଗଠନର ସ୍ଵପ୍ନ ନିହିତ ଥୁଲା । 
ଏହା ସହିତ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଓ ମୁକ୍ତ ମନ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ରହିଥିଲା । କୌଣସି 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ମାନସିକତା ପରିବର୍ଜଭେ ଏକ ତର୍କଶୀଳ ଓ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ ଭାବଧାରା ପ୍ରତି ସେ 
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ବିଂଶ ଖତା/ନ୍ଦୀର 6କେଚେଳ ନିରାଣଧରକ/ଦା କିଚାରନ ୩୩ ୧ 


ସର୍ବଦା ଅନୁରକ୍ତ ଥଲେ । ତେବେ ଆମେ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ 
ସଂପର୍କରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସୂଚନା ଦେବା । 


(ଖ) 

ଭଗତ ସିଂହ ଜେଲ ଜୀବନ କାଳରେ ୮ ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” ପୁସ୍ତକଟିଏ 
ଲେଖୁଥିଲେ ଓ ସେହି ବହିରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ | 
ତେବେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଲେଖୁବାର ଏକ ଏତିହାସିକ କାରଣ ଅଛି ବୋଲି ଜଣାଯାଏ । 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ରଣଧୀର ସିଂହ ବିପ୍ଲବୀ ପାର୍ଟିର କର୍ମୀ ଥିଲେ ଓ ଜେଲ ଯାଇଥୂଲେ | 
ଭଗତ ସିଂହ ଜେଲରେ ଥିବାବେଳେ ସେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଲାହୋର ଜେଲରେ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ 
ବିତାଉ ଥଲେ | ଭଗତ ସିଂହ କୌଣସି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନ ଥିଲେ । ଭଗତ ସିଂହ 
କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନ ଥିବା ଜାଣିବାକୁ ପାଇ ସେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ତାଙ୍କ 
ସେଲରେ ସାକ୍ଷାତ କରି ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅଭିନିବେଶପୂର୍ଣ ପ୍ରେରଣା ବ୍ୟର୍ଥ ହେବା ଦେଖୁ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ଅହଙ୍କାରୀ 
ବୋଲି ରାଗରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ | ତାଙ୍କର ଏହି ଆକ୍ଷେପକୁ ନେଇ ଭଗତ ସିଂହ ମୁଁ 
କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ” ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥିଲେ | ଭଗତ ସିଂହ ନିଜର ବିଚାର ଓ ଆମ୍ବ 
ପ୍ରତ୍ୟୟରେ କିପରି ଦୃଢ଼ ଥଲେ ଆଉ ଏକ ଘଟଣାରୁ ବି ତା'ର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ | ଭଗତ ସିଂହ 
ଯେଉଁ ଲାହୋର ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ ଜେଲରେ ରହିଥିଲେ ସେଠାରେ ସରଦାର ଛତ୍ତର ସିଂହ ଥଲେ 
ଜେଲ୍‌ର ମୁଖ୍ୟ ଓାଡେନ୍‌ । ଛତ୍ର ସିଂହ ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ ଯେ ଭଗତ ସିଂହ ଓ ତାଙ୍କର 
ଦୁଇ ଜଣ ସହଯୋଗୀ ସେହିଦିନ ଫାଶୀ ପାଇବେ । ସେ ଥୁଲେ ଜଣେ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟହ ଶିଖଧର୍ମର ଗୁରୁବାଣୀ ପାଠ କରୁଥିଲେ । ସେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ସ୍ଵେହଭରା 
କଣ୍ଠରେ ଛଳ ଛଳ ହୋଇ କହିଲେ ¬ “ମୁଁ ତୁମର ପିତୃତୁଲ୍ୟ । ତୁମର ଜୀବନ ଦୀପ 
ଲିଭିଯିବାକୁ ଯାଉଛି । ତୁମେ ଦୟାକରି ଗୁରୁବାଣୀ ପଢ, ମୁଁ ତୁମ ପାଇଁ ତାହା ଆଣିଛି !” 
ଏହା ଶୁଣି ଭଗତ ସିଂହ ହସ ହସ ହୋଇ ସମ୍ମାନର ସହ ଛଉ୍ତର ସିଂହଙ୍କୁ କହିଲେ ¬ “ ଯଦି 
କିଛି ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଆପଣ ମୋତେ ଏହା ପଢ଼ିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତେ ତେବେ ମୁଁ ହୁଏତ ଏହା 
କରିଥା'ନ୍ତି । ବର୍ଉମାନ ତ ମୋର ଶେଷ ସମୟ ଆସି ଯାଉଛି । ମୁଁ ଯଦି ମରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବି ତେବେ ମୁଁ ଜଣେ ଭୟାଳୁ ଓ କାପୁରୁଷ ବୋଲି ପରିଚିତ 
ହେବି | ସୁତରାଂ ପୂର୍ବରୁ ମୋର ସମୟକୁ ମୁଁ ଯେପରି ବିତାଉଥଲି, ମୋର ଶେଷମୁହୂଉଁ ଗୁଡ଼ିକ 
ମୁଁ ସେହିପରି କଟାଇବା ଠିକ୍‌ ହେବ । ମୁଁ ମୋର ବିଚାରରେ ଥିଲି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, ଆଜି 
ଜୀବନର ଶେଷ ମୁହୂର୍ଭରେ ମୁଁ ଆସ୍ତିକ ହୋଇ ଛଳନାର ଅପବାଦ ନେବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହିଁ ।” 
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୩୩୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାସ୍ମରକାଦ 


ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଲିଖତ କେତେକ ପ୍ରବନ୍ଧରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଫାଶୀଖୁଣ୍ଡକୁ ଯିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସେ ଲେନିନ୍‌ଙ୍କର ଏକ ପୁସ୍ତକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିପ୍ଲବ” ପଢୁଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଭଗତ ସିଂହ ଥଲେ ବିପୁବୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ | ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବିପୃବ ଥଲା ସାମାଜିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ପୁନଃନିମାଣ; ସମତା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ମଣିଷ ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆସ୍ଥା 
ରଖୁଥିଲେ ଓ ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଯେ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ ଏହା ହି 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । କୌଣସି ଭଗବାନ୍‌ ବା ଇଶ୍ଵର ସମାଜର ପୁନଃନିର୍ମାଣ କରିବେ 
ନାହିଁ । ସଚେତନ ଭାବେ ସେ ଇଶ୍ବର ଭାବନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥୁଲେ ! 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବିଶ୍ଵାସ କୌଣସି ଅହଙ୍କାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ମାନବିକ ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଥିବା ସେ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ 
କୌଣସି ଗର୍ବ ବା ଅହଙ୍କାର ଯୋଗୁଁ ସେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁ ନ ଥଲେ । ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ମନନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥଲା | ତାଙ୍କ ନିଜସ୍ବ ମତ 
ଅନୁଯାୟୀ ଜଣେ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ଜଣେ ଅହଙ୍କାରୀ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । 
ତେବେ ଅହମିକାପୂର୍ଣ ବ୍ୟବହାରଦ୍ଵାରା ଜଣଙ୍କର ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥାଏ । 
ଜଣେ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ବ୍ଯକ୍ତି ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିନୟୀ, ନମ୍ର ଓ ଭଦ୍ର 
ହୋଇପାରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବିନୟୀ ହେବା ଏକ ମାନବିକ ଗୁଣ ଓ ଅହଙ୍କାରୀ ହେବା ଏକ 
ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତା, ଏହା ସହିତ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର ସଂପର୍କ ହି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ 
ଏପରି କୌଣସି ସଫଳତା ନ ଥୁଲା ଯାହାକୁ ନେଇ ସେ ଗର୍ବୀ ବା ଅହଙ୍କାରୀ ହେବେ | ତାଙ୍କ 
ଜେଜେ ବାପାଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ସେ ବାଲ୍ୟକାଳ ଅତିବାହିତ କରିଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ଜେଜେ ବାପା 
ଥୁଲେ ଜଣେ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜୀ ! ଏପରିକି ଲାହୋରରେ ଡି.ଏ.ଭି. ସ୍କଲର ଛାତ୍ର 
ଥିବାବେଳେ ସେ ଛାତ୍ରାବାସରେ ପ୍ରତ୍ୟହ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥିଲେ ଓ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ଜପ 
କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ବାପା ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥିଲେ | ଏପରିକି ସେ 
ଯେଉଁ ବିପ୍ଲବୀ ଦଳରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ ତାହାର ନେତୃବୃନ୍ଦ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ଥଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କ ସହ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ବା ସଂପର୍କରେ ଆସିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଥଲେ ଗଭୀର ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ | ବିପ୍ଲବୀ ଦଳର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନେଇ କୌଣସି ଚର୍ଚ୍ଚା ବା ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇ ନ ଥୁଲା ! ସୁତରାଂ 
ତାଙ୍କର ପାରିବାରିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଓ ବିପ୍ଲବୀ ସହଯୋଗୀ କୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ସେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର କୌଣସି ଝଲକ ପାଇ ନ ଥଲେ । 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


କିଂଝ ଖଚ/ନ୍ଦୀର ଜେତେ ନିରାଶ୍ମରବାଦା କିଟାରଳ ୩୩୩ 


ତେବେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ ଓ ବୈପ୍ଲବିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ସେ ବହୁତ 
ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ଥିଲେ ଓ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଅନ୍ଧାନୁକରଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନ ଥିଲେ | ସବୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରୁଥୁଲେ ଓ ଗଭୀର ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରି ନିଷ୍ପତ୍ତିକୁ 
ଆସୁଥୂଲେ | ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଆମ୍ବଚିନ୍ତନଦ୍ଵାରା ସେ ୍ତଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର 
ଅସାରତାକୁ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ | ତେବେ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ୟୟନ ମଧ୍ଯରେ କମ୍ୟୁନିଜିମ୍‌ର 
ଜନକ ମାର୍କ୍ସ ଓ ସମାଜବାଦୀ ବିପ୍ଲବ କରି ସଫଳ ହୋଇଥିବା ଲେନିନ୍‌ ଓ ଟ୍ରଟସ୍ତି ତାଙ୍କୁ 
ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲେ । ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ରି ଅନୁଯାୟୀ 
ବାକୁନିନଙ୍କର ପୁସ୍ତକ ‘ଇଶ୍ଵର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର' ଓ ନିର୍ଲମ୍ବ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ପୁସ୍ତକ “ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ' 
ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା ଓ ଏହିସବୁ ଲେଖକଙ୍କର ଲେଖାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରର ଭିତ୍ତି ପଡ଼ିଥିଲା । ଏପରିକି ପୋଲିସ ଅଧୀନରେ ଥବା 
ବେଳେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ଓ ମିଥ୍ୟା ସାକ୍ଷୀ ଦେବାକୁ ପୋଲିସ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରରୋଚିତ 
କରୁଥିଲା ଓ ଧମକ ମଧ୍ଯ ଦେଉଥୁଲା । ତେବେ ଭଗତ ସିଂହ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଇ 
ବି ଗଭୀର ଆମବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଥୁଲେ । ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ପିତିରେ ଥିବାବେଳେ ଇଛତଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ 
ଓ ଦୁର୍ବଶା ସମୟରେ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ କିଛି ସୁଖମୟ କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଭଗତ 
ସିଂହ ଥଲେ ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ । ଜୀବନର କଠିନତମ ମୁହୁର୍ଭରେ ନିଜ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସରେ 
ଦୃଢ଼ ରହିବା ଓ ନିଜର ଗୋଡ଼ରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା 
ଏକ ଅସାଧାରଣ ଘଟଣା ! ବିପଦରେ ମଣିଷର ଅହମିକା ଚାଲିଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସେ 
କୌଣସି ଅହମିକାର ବଶବର୍ଭୀ ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଗଭୀର 
ଆମ୍ମବିଶ୍ବାସ ଓ ଏକ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଜାତି, ଦେଶ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ବିପୁବୀମାନେ ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସରୁ ବେଳକେ କିଛି 
ଆତମସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ବିପୃବୀ ଭାବିପାରନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ପରଜଚନ୍ସ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୀତିମୟ ହେବ ବା ତାଙ୍କର ଆମ୍‌ ମୁକ୍ତି ପାଇବ । ଜଣେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ବା ମୁସଲିମ 
ବିପୃବୀ ତାଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ହେବାର କଳ୍ପନା କରିପାରନ୍ତି । ଭଗତ 
ସିଂହଙ୍କର ଦେଶ, ଜାତି ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ ପଛରେ ଏପରି କିଛି କଳ୍ପନା ନ ଥିଲା, ବରଂ ସେ 
ଜାଣିଥୂଲେ ଯେ କୋର୍ଟ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ନିଷ୍ପତ୍ତି ଦେବ | ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଜନିତ ଫାଶୀ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବିଲୋପ କରିବ । ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ନିଜକୁ ଉତୁର୍ଗ କରି ସେ ନିଜ ଜନ୍ମମାଟିର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ 
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୩୩୪ ଇାରଚାୟ ମାନସ : ଲଫଣରବାଦ କନାମ ନିରାଶମରବାଦ 


ଯେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲେ ଦୂର୍ଦ୍ଶାଗ୍ରସ୍ତ ଜନତା ଦାସତ୍ବର ଶ୍ଧଂଖଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବେ | ଏହାକୁ 
ଏକ ମହତ୍ତର କର୍ଭବ୍ୟ ଭାବେ ନେଇ ସେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି ! ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା 
ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ହେଉ କୌଣସି ପୁରସ୍ବାର, କାମନା ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରଖମ ସେ 
କିଛି କରି ନାହାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦେଶର ମୁଳ୍ତି ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଭିମାନ ତାଙ୍କୁ ବିପୁବୀ କରିଛି 
ଓ ସେହି ବୈପୂବିକ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ନିଜ ଦେଶର 
ଆମ୍ନିର୍ଭରଶୀଳତା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ପାଇଁ ସେ ସକଳ ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଏଥରେ କୌଣସି ଅହଙ୍କାର ବା ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ । 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ମତରେ ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷମାନେ ଏକ ପରମସତଉ୍ତାରେ ବିଶ୍ବାସ 
କରି ତାହାକୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଲଶ୍ଵର ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ନିଜର ପରିବେଶ 
ଓ ଜୀବନର ଗତିପଥକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭାବେ ଅବବୋଧ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନେ ସମର୍ଥ ନ 
ଥିଲେ ! ଧର୍ମାୟ କଳ୍ପନା ବା ଅଲୌକିକ ମାନସିକତା ଆଧାରରେ ସେମାନେ ସବୁ କିଛିକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଜଗତର ରହସ୍ଯ 
ବିଷୟକୁ ବିଭିନ୍ନ କାଳ୍ନନିକ ପ୍ରକଳ୍ ଆଧାରରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ଅଭାବରେ ଧର୍ମୀୟ ଧାରାରେ ନାନା ତାର୍ବିକ ଓ କାଳ୍ପନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇଛି ! ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଉପ୍ପନ୍ଧ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ 
କେତେ କେତେ କାଳ୍ପନିକ ତତ୍ର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କର ତୁଳନାମ୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ 
ଭଶ୍ଵର, ଆମ୍ବା ପରଜଗତ, ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ପୁନର୍ଜନ୍ନ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ବିଷୟରେ ନାନା 
ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ ମତ ଆମେ ଦେଖବାକୁ ପାଇଥାଉ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟ 
ନିଜର ମତକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ନେଇ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ମତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଫଳରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଦ ଲାଗିରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସର ଗଣ୍ଡି ଭିତରେ ଧର୍ମ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି । 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ମତରେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବେ ଆମର ଭାବନା ବା ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥାଏ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ରହିଥିବା ପ୍ରକୃତିକୁ ମଣିଷ ବୁଝିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷର କର୍୍ତତ୍ଵ 
ସ୍ଥାପନଦ୍ଵାରା ପ୍ରଗତିର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଏ, ଅପରପକ୍ଷରେ କୁସଂସ୍ବାରଜନିତ ଅପବିଶ୍ବାସ 
ପ୍ରଗତିର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ | ତାଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ 
ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଟାଲିଛି । ପ୍ରକୃତିକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଉଥୁବା କୌଣସି ଅଦୃଶ୍ୟ 
ସଚେତନ ଶକ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଥୁବା ଶକ୍ତି ଉପରେ 
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ଚିଂଶ ଝଚ/ନ୍ଦାର 6କେଚେଳ ନିରାମ୍ମରବାଦ/ ବିଚାରନ ୩୩୫ 


ମଣିଷ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲା | ତେବେ ଏହା ଥୁଲା ତା'ର ଅଜ୍ଞତାଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର 
କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । 

ଭଗତ ସିଂହ ୮ ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” ପ୍ରବନ୍ଧରେ କିଛି ଜଟିଳ ତର୍କର ମଧ୍ଯ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ କରୁଣାମୟ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଏ । ତେବେ ଆମ ସଂସାରରେ ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା କାହିଁକି ରହିଛି ? 
ଏହାକୁ ଇଶ୍ଵରୀୟ ନିୟମ କୁହାଯାଇପାରିବ କି ? ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିୟମର ଅଧୀନବୋଲି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ କିପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବେ ? ସବୁ ସମୟରେ ମଣିଷ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଦୁର୍ଦଶା ଓ ସଂକଟ ଭୋଗ କରୁଥିବାବେଳେ ଭଶ୍ଵର କିପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବେ ? ନିଭଧତ 
କାରାଗାର ବକ୍ଷରେ ସଢୁଥବା ମଣିଷ, ସୁମ ଓ ଝୁଂପୁଡି ଭିତରେ ଭୋକ ଉପାସରେ ବଞ୍ଚୁଥିବା 
ନିୟୁତ ନିୟୁତ ମଣିଷ, କଳକାରଖାନାରେ ଶୋଷିତ ହୋଇ ଲହୁଲୁହ ଦେଇ ଦୁଃଖରେ 
ଜର୍ଚଚରିତ ହେଉଥିବା ମଣିଷ, ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୁରଣ ପାଇଁ ଦେହ ବିକି ବଞ୍ଚୁଥିବା 
ଅଗଣିତ ମହିଳା ଓ ନାନା ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧ୍ୂରେ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ସଢୁଥବା ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଦୁଃଖକଷ୍ଠ ବିଷୟ ଥରେ ଚିନ୍ତାକଲେ ଆମେ କିପରି ଭାବିବା ଯେ ଆମ ସଂସାରରେ ସବୁ 
କିଛି ଠିକ୍‌ ଚାଲିଛି ଓ ସବୁ ହେଉଛି କରୁଣାମୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଲୀଳା ? ଇତିହାସରେ ଜଣେ 
ନିରୋ ବା ଚେଙ୍କିଜ୍‌ ଖାଁ ମଣିଷ ଉପରେ କୂର ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ଇତିହାସରେ ନିନ୍ଦିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଅଗଣିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜଜରିତ କରୁଥିବା ଭଶ୍ବରଙ୍କର କାଯ୍ୟ 
ନିରୋ ବା ଚେଙଜ୍‌ ଖାଁଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ସହସ୍ରଗୁଣ ମନ୍ଦ ହେବ ନାହିଁ କି ? ନର୍କ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ଜର୍ଜରିତ ହେଉଥୁବା ମଣିଷକୁ ଏପରି ଏକ ଜଗତରେ ସ୍ଷ୍ଟି କରିବା ପଛରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
କଣ ଉଦେଶ୍ୟ ନିହିତ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ନିରୀହ ଅଥଚ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ପୁରସ୍କୃତ କରିବା ଏବଂ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପ୍ପକ୍ତ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରିବା ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ | ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ବ୍ଯଙଂ କରି ଭଗତ 
ସିଂହ କହିଛନ୍ତି ¬ “ ଆପଣଙ୍କ ଶରୀରରେ ଏକ ଆରାମପ୍ରଦ ମଲମ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ 
ଆପଣଙ୍କୁ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ କରିବା କ'ଣ ଏକ ଯଥାର୍ଥ କାର୍ଯ୍ୟ ? ” 

ସ୍ଵର୍ଗ, ନରକ, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ପରି ଅନେକ ଭାବନା ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଏହିସବୁ ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଯେ ଗୁଡ଼ିଏ କାଳ୍ପନିକ କାହାଣୀ 
ଏହା କହିହେବ । ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଯେଉଁମାନେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦବଶା ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ଥିଲେ ପାପୀ, ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷମତାଧର ହୋଇ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ପାଲଟିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ଥିଲେ ସାଧୁ । ସାମାଜିକ ସ୍ପିତାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ନ ଆଣିବା ପାଇଁ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୩୬ ଭାରଚାପ ମାନସ : ଛର୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଏପରି ଉଦଭଟ ଯୁକ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
ଏବେ ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଦଣ୍ଡସଂହିତାକୁ ସମସ୍ତେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । ଜଣେ ଅପରାଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ଜଣେ ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ ଓ ଦକ୍ଷ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ସମାଜରେ ସ୍ଥାନ ଦେବା ଆଧୁନିକ 
ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଭତଶ୍ବର ନିୟନ୍ତିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁ ଇଶ୍ଵର 
ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ସେ କାହିଁକି କେତେକଙ୍କ ଭିତରେ ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅନ୍ୟ ଭିତରେ 
ସାଧୁ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରି ଏପରି ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଷି କରିଛନ୍ତି ? ପୁନଶ୍ଚ ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ କ'ଣ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପରିବର୍ଭନ ଅଣାଯାଇ ପାରିବ ? ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଯେ ଅପରାଧ-ପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ, ଏହା କ”ଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କଳ୍ପଥନା ବାହାରେ ! 
ଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ଚଉରାଅଶୀ ଲକ୍ଷ ଦଣ୍ଡ ଭିତରୁ ଯେକୌଣସି ଦଣ୍ଡ ଲଶ୍ଵର ଦେଇପାରିବେ 
ବୋଲି କଳନା କରାଯାଇଛି | ତେବେ ଏହାର କିଛି ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପ୍ରଭାବ ସମାଜ ଉପରେ 
ପଡିଥାଏ କି ? ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଜାତିପ୍ରଥା ଶାସ୍ତ୍ସକ୍ମଷତ ବୋଲି କେତେ କେତେ କୁଟିଳ ଯୁକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି । ସମାଜର ସୁବିଧାବାଦୀମାନେ ନିଜର କ୍ଷମତା, ଅର୍ଥ ଓ ବଡ଼ପଣିଆକୁ 
ଜାହିର କରିବା ପାଇଁ ଏହିପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା କରାଇ ସାମାଜିକ ସମତାକୁ 
ଏଡ଼ାଇ ଆସିଛନ୍ତି । 


ଆମ. ସଂସାରରେ କେତେ କେତେ ଯୁଦ୍ଧ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ସଂସାରକୁ ଉଚ୍ଛନ୍ନ 
କରିଦେଇଛି । ଯୁଦ୍ଧଖୋର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମନରୁ ଭଶ୍ଵର ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ଭାବନା ଦୂର କରି 
ଦେଉଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଅମ ସଂସାରରୁ ପ୍ରଭୁତ କ୍ଷୟକ୍ଷତିକୁ ବନ୍ଦ କରାଯାଇପାରନ୍ତା | ସେହିଭଳି 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାରତକୁ ଯଦି ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେବା ପାଇଁ ଲଶ୍ବର 
ଭାବନା ସ୍ପଷ୍ଟି କରିପାରନ୍ତେ, ତେବେ ଭାରତର କେତେ ଉପକାର ନ ହୁଅନ୍ତା ! ଶୋଷଣ, 
ଅତ୍ୟାଚାର ଇତ୍ୟାଦି ଅମାନବିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଲଶ୍ଵର କ”ଣ ଦୂର କରିପାରନ୍ତେ ନାହିଁ ! ଆମ 
ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଦେଖୁଲେ ଆମେ ଜାଣିବାକୁ ପାଇବା ଯେ ଇଂରେଜମାନେ ଶନ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ ପଦାନତ କରି ରଖିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର କଣ ସେମାନଙ୍କୁ ବଳଶାଳୀ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ଆମକୁ ଶକ୍ତିହୀନ କରିଛନ୍ତି ? ଗୋଟିଏ ଦେଶ ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେଶକୁ ବଳ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଶୋଷଣ କରିବା କେଉଁ ଇଶ୍ଵରୀୟ ନ୍ୟାୟ ? ସମାଜର ରାଶି ରାଖି ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅତ୍ୟାଚାର ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୋଗୁଁ ତିଷ୍ପି ରହିଛି ତାହାର ପରିବର୍ଭନ ଆବଶ୍ୟକ ଓ ସେହି 
ପରିବର୍ଭନ ମଣିଷର ବିଚାରଯୁକ୍ତ ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟଯମଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ¦ ଏଥରେ ଛଶବରଙ୍କର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । “ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ଭଶ୍ବର ନିୟନ୍ତିତ' ଏହି ଭାବନା 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ପରିପନ୍ଛୀ ମନେହୁଏ । 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଚିଂଶ ଶାଚ/ନ୍ଦୀର କେତେକ ନିରାଶ୍ମରବାଦ/ ଚିଚାରଳଜ ୩୩୭ 


ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଜୀବଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ମଣିଷର କୌଣସି ଜ୍ଞାନ 
ନ ଥିବାବେଳେ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କଳ୍ପନା କରିଥଲା । କିନ୍ତୁ ଆଜି ବିଜ୍ଞାନ ଏ ସବୂକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିବାରେ କିଛିଟା ସଫଳ ହେଲାଣି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବିଜ୍ଞାନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର 
ଦେଇପାରିବ । 


ଅତୀତରେ ସ୍ବେଚାଚାରୀ ଓ ଶୋଷଣକାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାକୁ ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ଚତୁରତାର ସହ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ପୁୂରାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଶୋଷଣ ପଶ୍ଭାତ୍ରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ସ୍ବୀକୃତିର 
ଭାବନାକୁ ଅତି ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ରାଜାଙ୍କ ଆଦେଶ 
ପାଳନ ନ କରିବା ବା ରାଜାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବାକୁ ପାପ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି | ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅତୁଟ ରଖୁବାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ମଣିଷର ମହତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ସର୍ବଦା ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥାନ୍ତି | ମଣିଷର ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ତା'ର ସଂସାର ଯେ ସୁନ୍ଦରରୁ ସୁନ୍ଦରତର ହୋଇପାରିବ 
ଓ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ଅଧୁକ ପ୍ରୀତିପଦ ହେବ ଏହା ହି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି। 
ଭଗତ ସିଂହ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମଣିଷ ମନର କଳନା 
ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଜ ପାଇଁ ତାଙ୍କ 
ହୃଦୟର ବ୍ୟାକୁଳତା ତାଙ୍କ ଲେଖାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମଣିଷ ଇଶ୍ଵର, ଚମକ୍ାରିତା, 
ଧାର୍ମିକ ଆବେଗରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ତା” ଭିତରେ ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
ସହଜସାଧ୍ୟ ହେବ । ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ, ସେ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି ଓ 
ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ । ସକଳ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସେ 
ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ କଲେ ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ । କୌଣସି କଳିତ ଇଶ୍ଵର 
ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବେ ନାହିଁ ବା ସମାଜର ପ୍ରଗତିକୁ ଆଗକୁ ନେବେ ନାହିଁ। 
ମଣିଷ ହିଁ ନିଜ ଭାଗ୍ୟର ନିଜେ ନିୟନ୍ତା, କୌଣସି ଇଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି । ଏହିପରି ବିଚାରଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ପ୍ରବନ୍ଧରେ 
ଏହିସବୂ ଭାବନାର ସ୍ଵର ନିହିତ ରହିଛି ! 

ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସେ କୌଣସି ଅହଙ୍କାରର ବଶବର୍ଭ୍ 
ହୋଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ନାହାନ୍ତି , ବରଂ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଚିନ୍ତନ ଭିତରେ 
ସେ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଅଧ୍ବକ ମହତ୍ତପୂର୍ଣଣ ମନେ କରିଛନ୍ତି । ଭଗତ ସିଂହ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ 
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ଫାଶୀ ପାଇଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଗଭୀର ଚର୍ଚା କରିବାକୁ ସେ ସୁଯୋଗ ପାଇ 
ନାହାନ୍ତି । ତଥାପି ଏହି ପ୍ରତିଭାଧର ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣଙ୍କର ଲେଖା ଓ ବିଚାରରେ ଯେଉଁ ତାର୍ତିକ 
ବିଚାରର ଝଲକ ରହିଛି ତାହା ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ଶହୀଦ ଭାବରେ 
ଇତିହାସରେ ଅଧକ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ସେ ଯେ ଜଣେ ଭାବୁକ, ମୌଳିକ ଚିନ୍ତକ ଓ 
ସବଜନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ପରିଚୟ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଜ୍ଥ ଲେଖା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମନ୍ତବ୍ୟରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବିଶେଷକରି ' ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ' ପ୍ରବନ୍ଧଟି ତାଙ୍କ ପ୍ରତିଭାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ | 
ତାଙ୍କୁ ଫାଶୀ ଦେବାଦ୍ଵାରୀ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ ଯେ ବହୁତ କିଛି ହରାଇଲା ଏହା 
ମନେ ହୁଏ | 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ନସୂଚୀ 

୧. ଗ୍ରେଟ୍‌ ଇଣ୍ତିଆନ ରେଭଲ୍ୟୁସନାରୀ : ଭଗତ ସିଂହ 
ଲେ-ଫିରୋଜ ଆଲାମ, ସହନି ପବ୍ଲିକେଶନ, ଦିଲ୍ଲୀ । 

୨. ହ୍ଵାଏ ଆଇ ଆମ୍‌ ଆନ୍‌ ଆଥେଇଷ୍ଟଂ 
ଭଗତ ସିଂହ, ଇଣ୍ମିଆନ ଆଥେଇଷ୍ଟ ପବ୍ଵିଶର୍ସ, ନିଉ ଦିଲ୍ଲୀ 


୭.୬ ଆବ୍ରାହମ କୋଭୁର 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ତାହାର ପ୍ରୟୋଗାମୂବକ ବିଚାର ହେତୁବାଦକୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
ପାଖରେ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ଯାହାଙ୍କର ଅବଦାନ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତ, ସେ 
ହେଲେ ଆବ୍ରାହମ ଥୋମାସ କୋଭୁର | ବିଶେଷକରି ସମାଜରୁ ସମସ୍ତ କୁସଂସ୍କାର, ଅହେତୁକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଦୂରକରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବକୁ ସାର୍ବଜନୀନ କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଭୂୟସୀ ଅବଦାନ 
ରହିଛି । ସାଧାରଣତଃ କେତେକ ବାବା, ମାତା ତଥା କଥୁତ ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ ଇତ୍ୟାଦି ରହସ୍ୟମୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କିଛି ଚମକ୍କାରିତା ଦେଖାଇ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅକ୍ଲେଶରେ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ସେହି ଚମକ୍କାରିତାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଧାରାରେ ଅନାବରଣ କରିବାରେ 
ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେବାରେ କୋଭୁର ଥିଲେ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହେତୁବାଦକୁ 
ଏକ ଦୃଢ଼ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ଦେବାରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ ତାଙ୍କ ଏକ ଆନ୍ତର୍କାତିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ପରିଣତ କରିଥଲା । ବୃତ୍ତିରେ ସେ ଥଲେ ଜଣେ ବିଜ୍ଞାନ ଅଧ୍ୟାପକ, କିନ୍ତୁ 
ସମାଜରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ପ୍ରସାରକରିବା ଥଲା ତାଙ୍କ ଜୀବନର ବ୍ରତ | ଅଧ୍ୟାପକ 
ଜୀବନରୁ ଓ ଅବସର ପରେ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଜ୍ଞାନ-ମନସ୍କତାକୁ ବ୍ୟାପକ କରିବାରେ 
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କିଂଖ ଖଚ/ନ୍ଦୀର କେତେକ ନିରାଣମରବାଦ/ କିଚାରଳ ୩୩୯ 


ସେ ଥଲେ ଏକ ଉସ୍ଗୀକୃତ ବ୍ୟକ୍ତି । ତାଙ୍କର ଅନୁଭବ ଥୁଲା ଯେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଯେତେ ବିକାଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅପବିଶ୍ବାସ 
ବ୍ୟାପକ ହୋଇରହିଛି । ଏହା ସହିତ ଗଣମାଧ୍ୟମ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପରିବର୍ତେ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅପବିଶ୍ବାସ ବୃଦ୍ଧିକରୁଛି । ବିଭିନ୍ନ 
ସମାଜରେ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ବାବା, ମାତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ହେଉଛନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ 
ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଜୀବନବୋଧ ଓ ମାନବବାଦୀ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାରଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ମବକ ମାନରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିପାରିବ | ଅଜ୍ଞତା, 
କୁସଂସ୍କାର, ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପାରଲୌକିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଷି ନାନା ସାମାଜିକ ଅପସଂସ୍କୃତି 
ପ୍ରସାର କରିବାରେ ପ୍ରଧାନ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଏହିସବୁ ମନ୍ଦ ସ୍ପିତିକୁ 
ବିଲୋପ କରିବାକୁ ହେଲେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବ ଓ ଏକ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦୂୃଷ୍ଠିର 
ପ୍ରସାର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୋଷଣକରି କୋଭୁର ହେତୁବାଦ, ମାନବବାଦ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବଧାରାକୁ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥିଲେ | କହିବା 
ନିଷ୍ପୟୋଜନ ଯେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଏସବୁ ହେଉଛି ବ୍ୟାବହାରିକ ଭିତ୍ତି ବା ଦିଗନ୍ତ । 


(କ) 


କୋଭୁରଙ୍କର ଜନ୍ମ ୧୮୯୮ରେ କେରଳ ପ୍ରଦେଶସ୍ଥିତ ତିରୁଭାଲା ଗ୍ରାମରେ ଏକ 
ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଖ୍ରୀଝିଆନ ପରିବାରରେ ହୋଇଥିଲା | ତାଙ୍କର ବାପା ଥୋମା କାଠାନୋର ଜଣେ 
ବୁବ୍ଧିଜୀବୀ, ଖ୍ରୀଝିଆନ ଧର୍ମଯାଜକ ଓ ସିରିଏନ ଚର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଭାବରେ କେରଳରେ 
ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା ଥିଲେ | କୋଭୁରଙ୍କ ପିଲାଦିନ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଧର୍ମୀୟ ପରିବେଶରେ 
ଅତିବାହିତ ହୋଇଥଲା ! ତାଙ୍କ ବାପାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଉଚ୍ଚବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ମେଟ୍ରିକୁଲେସନ 
ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାପରେ ସେ କୋଲକତାସ୍ଥିତ ବଙ୍ଗବାସୀ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିଥଲେ ଓ କଲିକତା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଜୀବବିଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଵାତକୋତ୍ତର ଡିଗ୍ରୀ 
ଲାଭକରିଥଲେ | ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ ପରେ ସେ କେରଳର ଗୋଟିଏ ସ୍କୁଲରେ କିଛି ଦିନ ଶିକ୍ଷକତା 
କରିବା ପରେ ସେ କୋଇ୍ଟାୟ ସ୍ଥିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବେ ଯୋଗଦେଲେ | 
ତେବେ କିଛି ବର୍ଷ ପରେ ସେ ୧୯ ୨୮ରେ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଉଦଭିଦ ବିଜ୍ଞାନୀ 
ପି.ଟି. ଜ୍ୟେସଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସିଲେ ଓ ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ କେରଳରୁ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା 
ଯାଇ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ଜାଫନା ସେଣ୍ଟାଲ କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବେ ଯୋଗଦେଲେ |! ଚାକିରି 
କାଳ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରେ ଅତିବାହିତ ହେଲା ଓ ୧୯ ୫୯ ମସିହାରେ କଲମ୍ବୋସ୍ପିତ ଥୁର୍ଷାନ୍‌ କଲେଜରୁ 
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୩୪୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲମରବାଦ ବନାମ ନିରାହ୍ଧରବାଦ 


ସେ ବିଭାଗୀୟ ମୁଖ୍ୟ ଭାବେ ଅଧ୍ୟାପନା ଜୀବନରୁ ଅବସର ନେଲେ | ଚାକିରିରୁ ଅବସର 
ନେବାପରେ ସେ କଲମ୍ବୋରେ ରହିଲେ ଓ ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ନାଗରିକତ୍ ଗ୍ରହଣ କଲେ | 
କୋଭୁରଙ୍କ ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖପ୍ରଦ ଥୁଲା | ତାଙ୍କର ବିବାହ 
୧୯ ୨୫ରେ ଅନୁଷ୍ପିତ ହୋଇଥଲା ଓ ପନ୍ଵୀ ଏକ୍‰ଟା ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ବେଶ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନଚିନ୍ତାର 
ମହିଳା ଥଲେ | ସେମାନଙ୍କର ଏକ ମାତ୍ର ସନ୍ତାନ ଏରିସ କୋଭୁର ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ପରିବେଶରେ 
ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲେ ଓ ପରେ ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବେ ଫ୍ରାନ୍‌ସରେ କର୍ମମୟ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ 
କଲେ | ଫ୍ରାନସରେ ସେ ଜଣେ ଅଧ୍ୟାପିକା ଜ୍ୟାକୁଲାଇନଙ୍କୁ ବିବାହ କରି ସେଠାରେ ରହିଲେ | 


କୋଭୁର ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବର ବିକାଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଧାର୍ମିକ 
ପ୍ରଭାବ କିଛି ରହିଥିଲା ! ତେବେ ପିଲାଟି ବେଳୁ ସେ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ଥଲେ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ 
ମନୋଭାବ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥିଲା | ପରେ ବିଜ୍ଞାନ ପଢ଼ିଲେ ଓ ଜୀବ ବିଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ୟାପକ 
ହେଲେ | ସବୁ ବିଷୟକୁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରି ତଥ୍ୟ ଆଧାରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆସିବା ହେଉଛି 
ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା ଓ ଏହି ମନୋଭାବ କାଳକ୍ରମେ ତାଙ୍କ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ 
ହୋଇଗଲା | ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତା, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସହିତ ଏକ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନବୋଧ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ହୋଇଉଠିଲା | ତାଙ୍କର ଜୀବନକାଳ କର୍ମବହୁଳ ଓ ଗବେଷଣାଜନିତ 
ଅନ୍୍‌ଷଣରେ ଅତିବାହିତ ହୋଇଥଲା । ଜୀବନର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନରେ 
ବ୍ରତୀ ହେବା ସହ ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାର ଓ ବ୍ୟାଧୂ ଦୂର କରିବା ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଥୁଲା | 
ଏକ ପରିଣତ ବୟସରେ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧୮, ୧୯୦୭୮ ମସିହାରେ ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ 
ହୋଇଥିଲା | 


କୋଭୁର ନିଜର ଗବେଷଣା ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବେ 
ଧୀରେ ଧୀରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ପରିଚିତ ହୋଇଥୁଲେ ¦ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ଭ୍ରମଣ 
କରିଛନ୍ତି ଓ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭାଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ତର୍ଜାତିକ ହେତୁବାଦୀ, ମାନବବାଦୀ ସମ୍ମିଳନୀରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ତାଙ୍କର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ଗବେଷଣା ଓ ସତ୍ୟାନ୍ଵେଷଣ ପାଇଁ ୧୯ ୭ ୨ରେ ଆମେରିକାସ୍ଥିତ 
ମିନେସୋଟା ଇନଷ୍ଟିଚ୍ୟୁଟ ଅଫ୍‌ ଫିଲୋସଫି ବିଭାଗରୁ ତାଙ୍କୁ ଅନରାରୀ ଡକ୍ଟରେଟ୍‌ ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଇଥୁଲା | କୋଭୁର କାଳକ୍ରମେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ନାତିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁଲେ | 
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ଜାତି, ଜାତୀୟତା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ଭେଦଭାବପୂର୍ଣ ମାନସିକତା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାରୁ 
ସେ ମୁକ୍ତ ଥିଲେ ଓ ଜୀବନବୋଧରେ ଥଲେ ଜଣେ ମାନବବାଦୀ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି | 
ତାଙ୍କ ପିଲାଟି ବେଳେ କେରଳରେ ଓ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେଉଁ ଜାତିଗତ ଭେଦଭାବ 
ତଥା ଅସୂଶ୍ୟତାର ପରିବେଶ ରହିଥିଲା କୋଭୁର ତା'ର ଘୋର ବିରୋଧୀ ଥଲେ | ତାଙ୍କ 
ଘରେ କେରଳରେ ଯେଉଁ ତଥାକଥୁତ ଦଳିତ ଲୋକମାନେ ହଳିଆ ଭାବେ କାମ କରୁଥିଲେ 
ସେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଦାର ଥଲେ ଓ ଅସୃଶ୍ୟତାକୁ ବ୍ୟାଧ୍ବ ଭାବରେ ନେଉଥିଲେ | ଭେଦଭାବ 
ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ମନୋଭାବ ଯେ ଜୀବନବିରୋଧୀ ଓ ମାନବିକତାବିରୋଧୀ ଭାବନା ଏହା 
ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା | ତାଙ୍କ ନିଜସ୍ବ ଲେଖାରେ ସେ ନିଜ ବିଷୟରେ ଯାହା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେ | ସେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର 
ଜନ୍ମ ଜାତୀୟତା, ଭାଷା, ଧର୍ମ ଏସବୁ ଆକସ୍ତିକ ବ୍ୟାପାର ମତ୍ର | ତାଙ୍କ ବାପା, ମା'ଙ୍କର 
ଏକ ଦୈହିକ ସଂପର୍କର ଜୈବିକ ପରିଣାମରୁ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ଯାହା ଉପରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ ଥୁଲା | ସେହିପରି ଉତ୍ତରାଧ୍ୟକାରୀ ସୂତ୍ରରେ ସେ ବାପା, ମା'ଙ୍କର ଭାଷା, ଧର୍ମ 
ଓ ଜାତୀୟତାର ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ଲାଭ କରିଥୁଲେ | କିନ୍ତୁ ନିଜେ ସଚେତନ ହେବାପରେ 
ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ସେ ନିଜେ ହିଁ ଦାୟୀ | କୋଭୁର ଯଦିବା ଏକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ପରିବାରରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ ସେ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥଲେ ଓ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
ଓ ମାନବବାଦୀ ଥଲେ । ଯଦିବା ସେ ଗୋଟିଏ ଦେଶରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ, ତେବେ 
ନିଜର କର୍ମମୟ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେଶର ନାଗରିକତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ | 
ତାଙ୍କ ପରିବାର ସଂପର୍କରେ ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ଜେଜେବାପା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ 
ଥିଲେ ଓ କେବଳ ମାଲାୟଲମ ଭାଷା ଜାଣିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ବାପା ଜଣେ ଧର୍ମଯାଜକ ରହିଥିଲେ 
ଓ ମାତୃଭାଷା ମାଲାୟଲମ ବ୍ଯତୀତ ଇଂରାଜୀ ଓ ଅନ୍ଯ କେତୋଟି ଭାଷା ଶିଖୁଥଲେ | 
କୋଭୁର ପାଞ୍ଚଟି ଭାଷା ଭଲଭାବରେ ଜାଣିଥିଲେ ଓ ସେଥରେ କଥା ହୋଇପାରୁଥଲେ | 
ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ଏରିସ୍‌ କୌଣସି ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ରଖନଥ୍‌ଲେ ଓ ଏପରିକି ମାଲାୟଲମ ଭାଷା ମଧ୍ଯ 
ଜାଣି ନ ଥଲେ; କିନ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିଏ ୟୁରୋପୀୟ ଭାଷା ଜାଣିଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ନାତିମାନେ (ଏରିସ୍‌ଙ୍କର 
ପୁଅମାନେ) କୌଣସି ଧର୍ମର ନ ହୋଇ କେବଳ ମାତ୍ର ଫରାସୀ ଭାଷା ଜାଣିଥିଲେ ¦ ସେମାନେ 
ଗୋଟିଏ ବଂଶର ବ୍ୟକ୍ତି, ଯଦିବା କୋଭୁରଙ୍କର କୌଣସି ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଜୀବିତ ନାହାନ୍ତି । 
ନିଜର ମାତୃଭାଷା ମାଲାୟଲମ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଦ୍େଷ ରଖୁବା କିମ୍ବା ନିଜର ନାତିମାନଙ୍କ 
ଭାଷା ପାଇଁ ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରିବା ହାସ୍ୟାତ୍ସଦ ଅଟେ । ତାଙ୍କର ନାତିମାନେ ଇଂରାଜୀ, 
ସିଂହଳୀ, ମାଲାୟଲମ ଭାଷାକୁ ନେଇ, ଯାହା ସେମାନଙ୍କ ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କର ଭାଷା ଥଲା ¬ 
ଗର୍ବକରିବା କୌଣସି ଭାବେ ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । ଭାଷା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯାହା କୁହାଗଲା 
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ତାହା ଜାତି, ଧର୍ମ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରିବ । କୌଣସି ଶିଶୁ କୌଣସି ଧର୍ମ, 
ଜାତୀୟତା, ଭାଷା ବା ଜାତି ନେଇ ଜନ୍ନହୋଇ ନ ଥାଏ | ସେ ଯେଉଁ ପରିବେଶରେ ବଢ଼େ 
ଓ ତାକୁ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ବିଶ୍ଵାସ ଦିଆଯାଏ ସେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ନେଇ ବିକଶିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଏପରିକି ପ୍ରଥମରୁ ଯଦି ଗୋଟିଏ ଶିଶୁର ମନରେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ, ଜାତି, ଦେଶ 
ବା ଭାଷା ପ୍ରତି ବିଦ୍ଧେଷ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ, ତେବେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସେ ଏକ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିପାରେ | ସୁତରାଂ ଶିଶୁ ଅବସ୍ଥାରୁ ଯଦି ସ୍ଵାଧୀନ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ 
ଓ ମାନବଜାତିର ଏକତ୍ଵ ପ୍ରତି ଭାବନା ଉଦ୍ରେକ କରଯାଇପାରେ, ତେବେ ଗୋଟିଏ ଶିଶୁର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସେହିପରି ବିକାଶଲାଭ କରିଥାଏ । ସମସ୍ତ ଭେଦଭାବ ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର 
ଉର୍ଶ୍ବକୁ ଯାଇ ମାନବ ସମୁଦାୟର ଏକତ୍୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ | 


ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନବୋଧ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେଉଥୁଲା | ୧୯୭୪ ମସିହାରେ କୋଭୁରଙ୍କ ପନ୍ଵୀ ଏକକା ଦେବୀଙ୍କର ବିୟୋଗ ହେଲା | 
ପନ୍ନୀଙ୍କର ଇଛାନୁଯାୟୀ ମୂତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କ ଶରୀରକୁ ଏକ ସରକାରୀ ଡାକ୍ତରଖାନାକୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରିଦିଆଗଲା | ଶୁଵିକ୍ରିୟା ବା ଆତ୍ମାର ସଦ୍‌ଗତି ପାଇଁ କୌଣସି ଧର୍ମୀୟ ଉପଚାର ପାଳନ 
କରାଯାଇନଥୁଲା | କୋଭୁର ଏ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ କହିଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ 
ମୁତ୍ୟୁପରେ କୌଣସି ଅମ୍ବା ଛାଡ଼ିଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ଆମ୍ମା ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ସେସବୁ ପରସ୍ସର ବିରୋଧୀ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର | 
ଆତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ତଥ୍ୟଭିଭିକ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ସଂପ୍ରତି ଆଧୁନିକ ଚିକିସ୍ା 
ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଭିଭିଭୂମିର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଜଣେ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରର 
କେତେକ ଅଙ୍ଗ ଜୀବିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରତିରୋପଣ କରାଯାଇପାରୁଛି | ଦୃଷ୍ଟିହୀନ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମୂତବ୍ୟକ୍ତିର ଚକ୍ଷୁରୋପଣ ଏବେ ବେଶ୍‌ ଆଦୂୃତି ଲାଭ କଲାଣି । 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତିରୋପଣ କରାଗଲେ ତାହା ଜୀବିତ ଲୋକର ନୂତନ କୋଷ 
ସଂସଗଁରେ ଆସି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ହୋଇପାରୁଛି | କୋଭୁର ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁପୂର୍ବରୁ ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଇଛା 
ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ | ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁକୁ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତିପାଖରେ 
ରୋପଣ କରାଯିବ ଓ ତାଙ୍କ ଶରୀରକୁ ଗବେଷଣା ପାଇଁ ଏକ ମେଡିକାଲ କଲେଜକୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରାଯିବ ! ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ଣିପଚାରିକତା ପାଳନ କରାଯିବ ନାହିଁ | 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସମାଜର ଉପକାରରେ ଆସିପାରିବେ | ତାଙ୍କ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନବୋଧ 
ମାନବବାଦରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥଲା | 
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ବିଂଶ ଝତା/୍ଦାର 6କଚେଳ ନିରାଶୁରବାଦା କିଚାରଳକ ୩୪୩ 


(ଖ) 


କୋଭୁର ବିଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ୟାପକ ଥଲେ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଜୀବନଧାରାରେ 
ମିଶାଇ ଦେଇଥୁଲେ | ମଣିଷ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ 
ସପ୍ତଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭରୁ ୟୁରୋପରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ନେଇଥିଲା | ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରୟାସରେ ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଯାୟୀ କାଁ ଭା କିଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ 
ହୋଇଥଲା, ତେବେ ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କୁମବିକାଶ ଧାରାରେ ଅଗ୍ରଗତି 
କରିଚାଲିଲା ! ଏହା ସମ୍ଭବ ହେଲା ଯେତେବେଳେ ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜ୍ଞାନର ପଦ୍ଧତି ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ମୂଳଭିତ୍ତି ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା ତଥ୍ୟଭିଭିକ ଯାହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ 
ପରୀକ୍ଷଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଥାଏ |! ତେବେ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଥିବା କେତେକ 
ଶୁଝ୍ଖଳା ଓ ଏକରୂପତାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିଥାଏ, ଯାହାକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ କୁହାଯାଏ | ଏକ 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । ବିଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ଜ୍ଞାନ ଦେଇଥାଏ | ତେବେ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଜନିତ ସତ୍ୟ ଆଧାରରେ ଏକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସଂଶୋଧନ କରାଯାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଚିରନ୍ତନ ବା ଶାଶ୍ବତ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ଏହା ନୂତନ ତଥ୍ଯ ଆଧାରରେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ । ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ପରୀକ୍ଷଣଟ ଆବଶ୍ଯକ 
ସ୍ଥଳେ ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଣୟନ, ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥିତିରେ ସତ୍ୟାପନ ହେଉଛି 
ସ୍ବୀକୃତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ମୂଳଭିତ୍ତି । ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗକରି ଆମ ଜ୍ଞାନର 
ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛି ତାହା ସ୍ଵସଂଶୋଧନାମ୍ବକ | ଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ ଯେତେ ବିସ୍ତାରଲାଭ 
କରିଚାଲିଛି ତାହାଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ ନାନା ବିଶେଷତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ବିଜ୍ଞାନର 
ଯେତେ ଯେତେ ବିଭାଗମାନ ରହିଛି ସେସବୁଥରେ ରହିଥିବା ନିୟମ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ପ୍ରକଳ୍ପ 
ମାନ ସୁସଂହତ ଓ ପରସ୍ତରର ଅନୁପୁରକ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ, ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ, 
ସୁସଂହତ, ପ୍ରଗତିଶୀଳ, ସଵସଂଶୋଧନାମ୍ବକ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ¦ ଏହା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପଦ୍ଧତି 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିୟମ ବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ପାଇଁ ଯେତେବେଳେ କିଛି ଉପକରଣ ନିର୍ମାଣ 
କରାଯାଏ ତାହା ହୁଏ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବା ଟେକନୋଲଜି ! ବିଂଶଶତାଦ୍ଦୀ ଆରମ୍ଭରୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ପରିବର୍ଉନମାନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଚାଲିଛି | ସମ୍ଭବତଃ ମାନବ 
ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଯାହା ବିକାଶ ହୋଇଛି, ତା'ଠାରୁ ଅଧକ ବିକାଶ ଏହି ଦୁଇଶତାବ୍ଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି । କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟ 
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ଶସ୍ଯର ଉତ୍ପାଦନ, ବିଭିନ୍ନ ମହାମାରୀ ଓ ଦୂରାରୋଗ୍ୟ ରୋଗମାନଙ୍କର ଚିକିତ୍ସା, କୃତ୍ରିମ 
ଅଙ୍ଗରୋପଣ, ଗମନାଗମନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଶାତୀତ ସଫଳତା, ଉପଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ସମ୍ବାଦ 
ପ୍ରେରଣ, ମହାକାଶ ଯାତ୍ରା ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଶହେବର୍ଷ ଭିତରେ ବହୁ ସଫଳତା 
ମିଳିପାରିଛି । ଏହିସବୁ ସଫଳତାର କାହାଣୀ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଯେ ପରିଣାମ 
ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ | 


ବିଜ୍ଞାନର ଏହି ସଫଳତା ପଶ୍ଭାତ୍‌ରେ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ ରହିଛି । ସେହି 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଧାର କରି ବିଜ୍ଞାନର ବିଜୟ ଯାତ୍ରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । ବିଜ୍ଞାନର 
ଏହା ଏକ ବଡ଼ ଉପଲବ୍‌ଧ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ବା ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଯାହା 
ଘଟେ ସେସବୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା | ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ପଷ୍ଚାତ୍‌ରେ କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମ ବା କାରଣ ରହିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପଷ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
(5upernatural) ବା ଦୈବୀକାରଣ ନାହିଁ | ପ୍ରକୃତିରେ ବହୁ ରହସ୍ୟ ରହିଛି ଯାହା ଆମ 
ଜ୍ଞାନର ବହିର୍ଦୂତ । ସଭ୍ୟତାର ଯେତିକି ଅଗ୍ରଗତି ଘଟୁଥବ, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମର ଜ୍ଞାନ ସେତିକି ବୃଦ୍ଧିପାଉଥବ | ଅତୀତରେ ଯାହା ଆମ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞେୟ ବା ଅଜ୍ଞାତ 
ଥିଲା, ତାହା ସାଂପ୍ରତିକ ଜ୍ଞାନର ପରିସର ମଧ୍ୟରେ ଆମେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିଛେ | ସେହିପରି ଆଜି ଯାହା ଅଜ୍ଞାତ ହୋଇରହିଛି ତାହା ହୁଏତ ଆଗାମୀ ଦିନରେ 
ଖ୍ଜେୟ ହୋଇପାରିବ | ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା ବା ଜଟିଳତା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ ବିଷୟ 
ଆମ ପାଇଁ ଜ୍ଞେୟ ହୋଇ ନାହିଁ, ତେବେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ବହୁ ବିଷୟ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ଜ୍ଞେୟ ହୋଇଚାଲିଛି । ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଚାଲିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବହୁ ସଫଳତା ମଣିଷ ହାସଲ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲାଣି, 
ତେବେ ଏହି ଧାରାରେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅଧକ ସଫଳତା ମଣିଷ ହାସଲ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିବ | ପ୍ରକୃତିରେ ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ଚମଜରିତା ନାହିଁ | ସମସ୍ତ ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ 
କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣ ରହିଛି ଓ କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ଜାରଣ ନାହିଁ ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ଯାହାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ 
(scientific naturalism) କୁହାଯାଉଛି ! କୋଭୁରଙ୍କ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ଥିଲେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ ସହ ସମତାଳ ବା 
ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ପ୍ରକୃତିବାଦ ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଏକ ମୌଳିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ | 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରିଥାଏ ଓ ଏହା କୌଣସି ପ୍ରଭୁତ୍ଵ 
ଭାବନାର ପରିପନ୍ଛୀ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅନୁଯାୟୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଓ 
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ଜିଂଶ ଖଚ/ନ୍ଦୀାର ଚଜେଟଚେଳକ ନିରାଶ୍ମରବାଦ/ ଚିଟାରଳ ୩୪୫ 


ସତ୍ୟ । ଯାହା ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ନୁହେଁ ବା ସତ୍ଯ ନୁହଁ ତାହା ବିଜ୍ଞାନ ପରିସରର ବହିର୍ଭୂତ | 
ସମାଜରେ ବହୁ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅପବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ ପ୍ରାଚୀନ, 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ, ଆପ୍ତସିଦ୍ଧ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିର କଷଟିରେ ପରୀକ୍ଷିତ ନ ହେଲେ 
ଏହା ଜ୍ଞାନର ଭୂମିକା ନେଇପାରିବ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ମୌଳିକ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 

ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭାରତର ସତେଇଶ ଜଣ ବିଶିଷ୍ଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯେଉଁମାନେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଖ୍ୟଯାତିସଂପନ୍ନ ସେମାନେ ଏକ ଘୋଷଣାନାମାରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଚାରୋଟି ଲକ୍ଷଣକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେଗୁଡିକ ହେଲା — 


( ୧) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି | 


( ୨) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମଣିଷର 
ସମସ୍ୟାକୁ ବୁଝି ତା'ର ସମାଧାନ ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ | 


(୩) ନୈତିକତା, ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତିଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଜୀବନର ଦୈନନ୍ଦିନ ବ୍ୟାପାରରେ 
ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଉଦ୍ୟମରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିନିଯୋଗଦ୍ଵାରା ମଣିଷର 
ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ । 


(୪) ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନ ସେହି ସମୟର ଜିଜ୍ଞାସାରେ 
ସତ୍ୟର ନିକଟତମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସହ ମେଳ 
ଖାଉନଥବା ପ୍ରତ୍ୟୟର ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଜ୍ଞାନର ମୂଳଭିତ୍ତିକୁ ସମୟକୁ ସମୟ 
ନୂତନ ବୈଚାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରାଯିବା ଦରକାର | 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ, ଅନ୍ତର୍ବୋଧ, ବିଚାରଶୀଳତା, 

ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ଓ ସୁଜନଶୀଳ ଆବେଗ ସହିତ ସମତା ରକ୍ଷାକରେ | ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 

ସୁଜନଶୀଳତାକୁ ଗ୍ରହଣକରି ଆମର ଅଜ୍ଞାତ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକୁ ଯେ ଆମେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଜାଣିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେବା ଏହା ଆଶା ପୋଷଣକରେ | ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଜ୍ଞାନର ସୀମାକୁ ସ୍ଥିର କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ | ନୂତନ ଅନୁଭୁତି, ତଥ୍ୟ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ 
ହୁଏ, ତାହା ସେହି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ | ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଉପରେ ଏହି ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଏହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ବିଜ୍ଞାନ ବା ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମଣିଷର ସକଳ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିପାରିବ । ସମାଜର ସକଳ ସମସ୍ୟା, 
ବିରୋଧାଭାସ ବା ଆହ୍ଵାନର ସମାଧାନ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଯେ ସମ୍ଭବ — ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ 
ଏହାକୁ ଏକ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ଓ ଅତିରଂଜିତ ମତ ବୋଲି ନେଇଥାଏ | ବରଂ ବିଚାରଶୀଳ ଭାବେ 
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୩୪୬ ଇଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ମରବାଦ 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି କୌଣସି ସମସ୍ୟାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାଦ୍ବାରା ତାହାର 
ଅସଲ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ଆମେ ଅବଗତ ହୋଇପାରିବା ! କୌଣସି ସମସ୍ଯାର ସ୍ଵରୂପ 
ଜାଣିବାପରେ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ତା'ର ସମାଧାନର ସୂତ୍ରଟି ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ | 
ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଏହି ଭାବଧାରା ଉପରେ କୋଭୁର ଗଭୀର ଆସ୍ଥା 
ପୋଷଣ କରିଥୁଲେ | 


(ଗ) 


ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ବିଭିନ୍ନ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁଠି ପ୍ରାଚୀନ 
ସଭ୍ୟତାମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା ସେଠାରେ କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଭବ 
ହୋଇଥଲା | ଖ୍ରୀ. ପୁ. ଏକ ହଜାର ବର୍ଷଠାରୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ କେତେକ ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥଲା ଯେଉଁମାନେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ କିଛି ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରଧାରା ସେହି ଯୁଗରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଥଲା ଓ କିଛି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନବୋଧର ବାର୍ଭା ଦେଇଥିଲା । କାଳକ୍ରମେ ସେହିମାନଙ୍କର ଭାବଧାରାକୁ 
ଆଧାରକରି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ନେଲେ | ଯେତେବେଳେ 
ଗମନାଗମନର କିଛି ସୁଯୋଗ ନ ଥିଲା ଓ ପ୍ରଥବୀ ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ସମୁଦ୍ର, ମରୁଭୂମି, 
ଜଙ୍ଗଲ ଇତ୍ୟାଦିଦ୍ଧାରା ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇ ରହିଥୁଲା, ସେହି ଯୁଗରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାଂସ୍କୃତିକ, ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମୂଳଭିତ୍ତି ହୋଇ ରହିଥୁଲା | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ପାଇଁ ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଉତ୍ସ ଭାବରେ ଗୃହୀତ 
ହୋଇଥଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର କେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥଲେ ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ମୌଳିକ 
ଭାବନାମାନ ଏକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥିଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର କେହି ପ୍ରବର୍ଉକ ବା 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବା ଉଭୟ ରହିଥୁଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ କେତେକ ଧର୍ମୀୟ ତତ୍ତ୍‌ ରହିଥୁଲା | 
ଜଗତର ଉତ୍ପତ୍ତି ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି, ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମର ନିଜସ୍ବ ତାର୍ଵିକ ଭାବନା ରହିଥିଲା | ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର କେତେକ କର୍ମକାଣ୍ଡ, 
ଆଚାର ସଂହିତା ରହିଥୁବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ! ମୋଟଉପରେ କହିଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର 
ଏକ ଏତିହାସିକ ଭିତ୍ତି, ତାର୍ଵିକ ବିଚାର, କର୍ମକାଣ୍ଡ ନୀତିବୋଧ ଓ ସମୟକ୍ରମେ କେତେକ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ରହିବା ମନେହୁଏ | ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ପରିକଳ୍ପନା ରହିଛି ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଛି ଯେ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସବୁକିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା | ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟିକରିବା ସହ 
ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଓ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବି ସ୍ପଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି କେତେକ ଧର୍ମରେ ଲଶ୍ଵର କେବେ 
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ଜିଂଶ ଖତ/ନ୍ଦୀର ଜେଚେଳକ ନିରାଶ୍ମରବ/ଦ/ ଜିଚାରଳ ୩୪୭ 


ଓ କିପରି ସବୁ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ପୂଥବୀ, 
ଜୀବଜଗତ, ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ର କେତେ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହିପରି ମୂତ୍ୟୁପରେ 
ଆମ୍ବର ସ୍ପିତି, ସର୍ଗ ନରକ, ବିଚାର ଦିବସ, ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦ ପରି ଭାବନାମାନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 


ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ ଆସିବା ପରେ ସାଂପ୍ରତିକ ଗବେଷଣାରୁ ଜଣାପଡ଼ିଛି ଯେ ପୂଥବୀ ଓ 
ଆମର ସୌର ମଣ୍ଡଳର ଉତ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାୟ ଚାରିଶହ କୋଟି ବର୍ଷ ତଳେ ହୋଇଥିଲା | ପୂଥୁବୀ 
ଉତ୍ପଭ୍ତିର ବହୁ ବଷ ପରେ ଯେତେବେଳେ ଉତ୍ତାପ ଓ ବାୟୁମଣ୍ଡଳର ଅବସ୍ଥା ଅନୁକୂଳ 
ହେଲା, ନାନା ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୈବିକ ଅଣୁ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ପ୍ରାୟ ଶହେ 
କୋଟି ବର୍ଷ ତଳେ ପୂଥବୀ ପୁଷ୍ଠର ଉତ୍ତାପ ଓ ଆଗ୍ସେୟ ଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବରୁ ମିଥେନ, ଆମୋନିଆ 
ଓ ଜଳର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୀବନର ସତ୍ତା ଉଦ୍ଭବ ହେଲା | ସଂପ୍ରତି ସେହି ସମୟର 
ପରିବେଶ ଓ ଉତ୍ତାପକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ନିୟନ୍ତିତ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରେ କୃତ୍ରିମ ଉପାୟରେ 
ବିଜ୍ଞାନାଗାରରେ ଜୈବିକ ଅଣୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି | ଏହି ଅଣୁରୁ ଅକ୍ସିଡେସନ 
ଜନିତ ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଶକ୍ତି ସଂରକ୍ଷଣ ସମ୍ଭବ ହେଲା ଓ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ଏଥୁରେ ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟା ସଂଘଟିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ବସ୍ତୁର ଏହିପରି ଅନୁକୂଳ ସ୍ମିତିରେ 
ଯେତେବେଳେ ଶ୍ଵାସପ୍ରକ୍ରିୟା ଜନିତ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା, ତାହା ଏକ ଜୀବନ 
ସତ୍ତାର ଶରୀର ହେବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଲା | ଜୈବିକ ବସ୍ତୁର ଅଣୁରୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ନାନା 
ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏକକୋଷୀ ସଜୀବ ପ୍ରାଣୀର ଉଭ୍ଭବ ହେଲା | ଏହି ଏକକୋଷୀ 
ଜୀବମାନଙ୍କଠାରୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ସନ୍ତୁଳନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଆଜିର ଜୀବଜଗତ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଓ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | ଜୀବଜଗତ, ମନୁଷ୍ୟ ଏହିପରି 
ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ବୋଲି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଇଛି | 
ସେହିପରି ନଦୀ, ସମୁଦ୍ର, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ସମତଳ ଭୂମି ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ନାନା ପାରିବେଶିକ 
ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ଏହା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଗବେଷଣାଦ୍ବାରା 
ମଣିଷ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି । 

ଆତ୍ମା ଆତ୍ମାର ଅମରତୃ, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ମୃତ୍ୟୁପରେ ଆତ୍ମାର ସ୍ପିତି ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ 
କଳ୍ପନାମାନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ରହିଛି ସେହିସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଆଧାର ନାହିଁ । କୌଣସି ଶାରୀରିକ ସ୍ଥିତି ନ ଥାଇ ଏକ ଚେତନ ସତ୍ତା ରହିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ରାସାୟନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟା ଓ ଅକ୍‌ସିଡେସନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଗ୍ଲକୋନ, ଫ୍ୟାଟ 
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୩୪୮ ଇଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲନ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାକ 


ଓ ପ୍ରୋଟିନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜୀବକୋଷରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ଶକ୍ତିକୁ ଜୀବନ ଭାବେ ନିଆଯାଏ | 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କୋଷ ଭିତରେ ସଂଘଟିତ ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୀବନ ରହିଥାଏ | 
ଶରୀର ଭିତରେ ଥବା ଏକ ସୁକ୍ଷ୍ମାତିସୁକ୍ଷମ ସତ୍ତା ଯେ ଜୀବନ ବା ଆମ୍ବା ଏହା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 
ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବକୋଷ ମଧ୍ଯରେ ସଂପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ଅକସିଡେସନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ଜୀବନ ରହିପାରିଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟା ଓ ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ ଯୋଗୁଁ 
ସମ୍ଭବ ହେଉଛି । ଯେତେବେଳେ ଏହିସବୁ ରାସାୟନିକ କ୍ରିୟାର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେ 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରାଣୀ ମ୍ତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼େ | ମୃତ୍ୟୁର ଅର୍ଥ ଶରୀର ମଧ୍ଯରୁ ଏକ ଚେତନ 
ସତ୍ତା ବା ଆତ୍ମା ପୃଥକ୍‌ ହୋଇଯିବାକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଏକ ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ପରିସମାପ୍ତିକୁ ବୁଝାଏ | ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ ଦହନ ସହ କୋଭୁର 
ତୁଳନା କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ଇନ୍ଧନ ଜଳିବା ଦ୍ଵାରା ଅଗ୍ନି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ବିନା ଇନ୍ଧନରେ 
ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ପତ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନିଆଁର ଉତ୍ପତ୍ତି ଯେପରି କୌଣସି ଇନ୍ଧନର ଅଭାବରେ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ସେହିପରି ଜୀବନର ଉତ୍ପତ୍ତି ଶରୀର ଓ ଶରୀର ଭିତରେ ଥବା କୋଷ 
ମଧ୍ଯସ୍ଥ ରାସାୟନିକ କ୍ରିୟାର ଅଭାବରେ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅମ୍ଳଜାନ, ଉତ୍ତାପ ଓ 
ହାଇଡ଼ୋକାର୍ବନ ମଧ୍ଯରେ ରାସାୟନିକ କ୍ରିୟା ଯେଗୁଁ ଇନ୍ଧନର ଦହନ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ | 
ଏହି କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହେଲେ ଇନ୍ଧନ ଜଳେ ନାହିଁ ଓ ପୁନଶ୍ଚ ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ତାହା ଜଳିଥାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଧନ ଭିତରୁ କିଛି ଶକ୍ତି ଲିଭିବାରେ ବାହାରି ଯାଉଛି ଓ ପୁନଶ୍ଚ ଜଳିବାଦ୍ବାରା ପ୍ରବେଶ 
କରୁଛି ଯେପରି ଭ୍ରମାମ୍ମକ, ସେହିପରି ମୃତ ଜୀବ ଦେହରୁ କିଛି ଚେତନା ବାହାରିଯାଉଛି 
କହିବା ମଧ୍ଯ ନିରାଧୀର ଅଟେ | ଜୀବନ ଅର୍ଥ ଶରୀର ଓ ଆମ୍ବାପରି ଦୂଇଟି ସତ୍ତାର ମିଶ୍ରଣ 
ନୁହେଁ ବରଂ ଗୋଟିଏ ସଭା ମଧ୍ୟରେ ସଂଘଟିତ ହେଉଥିବା ଏକ ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ପରିଣତି ମାତ୍ର । ଜୀବନ ଏକ ସତ୍ତା ନୁହେଁ, ଏକ ପ୍ରକ୍ରିୟା | 


ବିଜ୍ଞାନ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଜୀବନର ବିଶ୍ଲେଷଣକରି କୋଭୁର ମତ ପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଏକ ପରାଙ୍ଗ ପୁଷ୍ଟ ଭାବେ ମାତୃଗର୍ଭରେ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭକରେ ଓ ଜନ୍ମ ପରେ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରାଣୀ ଭାବରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରେ | ଜନ୍ମ ପରଠାରୁ ଏକ ପ୍ରାଣୀର ଜୀବକୋଷ 
ନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ ଓ ନୂତନ କୋଷର ସୃଷ୍ଟିରେ ତାହାର ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥାଏ | ମଣିଷ ବାଳ ଓ 
ନଖ କାଟିଥାଏ ଓ ମଲା ଚମ ପରି ଶାରୀରିକ ଉପାଦାନକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରୁଥାଏ | ସେହିପରି 
ଆକସ୍ମିକ କଟିଯିବା, କୌଣସି ରୋଗଂ-ଜୀବାଣୁ ଦେହରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା, କ୍ଷତ ହେବା, 
ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର ଦ୍ଵାରୀ ଶରୀରରୁ କିଛି ଅଂଶ ବାହାର କରିଦେବା, ଅମୃଯୁକ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ବା ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟ 
ସେବନ କରିବାଦ୍ଵାରୀ ଶରୀରର ଅନେକ କୋଷ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୁଏ । ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ 
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ବିଂଶ ଝତ/ଦାର 6କେଚେଳ ନିରାଶୁରବ/ଦ/ ଚିଚଟାରଳ ୩୪୯ 


ନୂତନ କୋଷର ସୃଷ୍ଟି କୋଷର ମ୍ରତ୍ୟୁ ତୁଳନାରେ ଅଧକ ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ଏହା ସମାନ ସ୍ତରକୁ ଆସି ପରେ କୋଷ ମୃତ୍ୟୁହାର ତୃରାନ୍ତିତ ହୋଇଚାଲେ ! ଯେତେବେଳେ 
ଶରୀରର କୌଣସି କୋଷ ନୂତନ କୋଷ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଜୀବିତ 
ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରରେ ଚାଲୁଥିବା ରାସାୟନିକ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଠର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଅଚଳ ସ୍ତରକୁ ଚାଲିଆସେ ଓ ଏହାକୁ ମୃତ୍ୟୁ କୁହାଯାଏ | ଏପରିକି ମସ୍ତିଷ୍ର ମୂତ୍ୟୁପରେ 
ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗ ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରରେ ରୋପଣ କରାଗଲେ ସେଠାରେ 
ପୁନଶ୍ଚ ତାହା ଅନ୍ୟ ଶରୀରର କୋଷଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ । ଯୌନକ୍ରିୟାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦେହରୁ ଯେଉଁ କୋଷ ଭିନ୍ନ ଲିଙ୍ଗୀ ବ୍ୟକ୍ତିର କୋଷ ସହିତ ମିଳିତ ହୁଏ ସେଥୁରୁ 
ନୂତନ ଜୀବନର ସଂଚାର ହୁଏ ଓ ତାହା ପ୍ରଥମରେ ପରାଙ୍ଗପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଗଢ଼ି ଉଠିବା ସହ 
ଜନ୍ମପରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ବଞ୍ଚରହେ | ବିଜ୍ଞାନ ଆଧାରରେ ଜନ୍ମ, ମୂତ୍ୟୁକୁ ଏହିପରି 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ଏହା ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ସତ୍ତା ଶରୀର ଓ ଆତ୍ମାର ସଂଯୋଗ ନୁହେଁ ବା 
ମୂତ୍ୟୁ ଶରୀର ଓ ଆତ୍ମାର ପୃଥକୀକରଣ ନୁହେଁ | ଶାରୀରିକ ସ୍ପିତି ଅଭାବରେ ଚେତନା ବା 
କୌଣସି ଆମ୍ବା ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯେପରି ବିନା ଇନ୍ଧନରେ ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ପଭି ସମ୍ଭବ 
ହୋଇ ନ ଥାଏ | 


(ଘ) 


କୋଭୁର ଜୀବବିଜ୍ଞାନୀ ରହିବା ସହିତ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ଅନେକ କିଛି ଅଧ୍ୟୟନ ଓ 
ଗବେଷଣା କରିଥଲେ | ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବିଂଶଶତାହୀ ଆରମ୍ଭରୁ ଏକ ବିଜ୍ଞାନ ଭାବେ ସିଗ୍‌ମଷ୍ଡ 
ଫ୍ରଏଡଙ୍କଠାରୁ ( ୧୮୫ ୬- ୧୯୩୯) ବିକଶିତ ହେଲା | ମନୋବିଜ୍ଞାନ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଚରଣ, 
ବ୍ୟବହାର, ମାନସିକ ଆବେଗ, ସାମାଜିକ ପରିବେଶର ପ୍ରଭାବ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ମାନସିକ 
ବିକ୍ୃତିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥାଏ । ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା କିପରି ଓ କାହିଁକି 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ବିଭିନ୍ନ ଆବେଗର କାରଣ କ”ଣ ହୋଇପାରେ, ବ୍ଯକ୍ତି କାହିଁକି ଅସ୍ଵାଭାବିକ 
ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ପରିସରରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଏ | 
ଏହାସହିତ ତଥାକଥତ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ, ଯଥା ¬ ଅତୀନ୍ଦରିୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, (extra sensory 
perception), ଅତୀନ୍ଦୟ ଦୃଷ୍ଟି (¢]airvoyance), ଦୂର ସମ୍ବେଦନ (telepathy) ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେଉଁସବୁ ଭାବନାମାନ ସମାଜରେ ରହିଛି, ସେସବୁର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ରହିଛି କି ନାହିଁ 
ତାହା ବି ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ଆଲୋଚିତ ହୁଏ । ମନୋବିଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କରେ ନାନା ଗବେଷଣା 
ଓ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତଥାକଥୁତ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ନୁହଁ, କାରଣ ଏହା 
ତଥ୍ୟାଧାରିତ ନୂହେଁ ବା ଏହା ପଛରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ । ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ବିଜ୍ଞାନ 
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୩୫୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶଣଧରବା/କ ବନାମ ନିରାଣୂରବାଦ 


ହୋଇଥୁବାବେଳେ ପରାମନୋବିଜ୍ଞାନ ଏକ ଛଳବିଜ୍ଞାନ ବା 5eUd0-5୯in୯€ ବୋଲି 
ସଂପ୍ରତି ଧରାଯାଉଛି । 

କୋଭୁର ଯେହେତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବଡ଼ ପୃଷ୍ପଣପୋଷକ ଥଲେ ଭୂତ, ପ୍ରେତ, 
ଡାହାଣୀ, ଅଶରୀରୀ ଆମା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଉପରେ ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୁଥିଲେ | 
ସେହିପରି ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ କିଛି ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ଯବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି, କ'ଣ 
ତା'ର କାରଣ ହୋଇପାରେ ? ବେଳେ ବେଳେ ଭୌତିକ କାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବା ଘଟଣା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସମ୍ବାଦପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ଏପରି ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଜାତିସ୍ମର 
ମାନେ ରହିଛନ୍ତି | ସେହିପରି କେତେକ ଘଟଣା ଆମକୁ ବେଳେ ବେଳେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଲୌକିକ 
ବା ରହସ୍ୟମୟ ମନେହୁଏ | ପ୍ରକୃତରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି 
ରହିଛି କି ? କିଛି ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରିକି ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କାହିଁକି ସମୟରେ 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ୨ ଏହା କ'ଣ କିଛି ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ସାଧନାର ପରିଣତି 
ନା ମାନସିକ ବିକୃତି ? କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ଅଧୁକାରୀ କି ? ଏସବୁ 
ବିଷୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର ବା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା କେତେଦୂର ଯଥାର୍ଥ ୨ କୌଣସି ବିଷୟରେ 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ହେଲେ, ସେହିସବୁ ବିଷୟକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ 
ହେବ ଓ ତାହା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯଥୋଚିତ କାରଣ ଜାଣିବା ପରେ ତାହାର ବାସ୍ତବତା ଉପରେ 
ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ! ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ କୋଭୁର ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ବହୁବର୍ଷ ଧରି ଗବେଷଣା କରିଛନ୍ତି ¦ ଏହା ସହିତ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ମାନସିକ ବିକୃତି, 
ଆଲୌକିକ ବୋଧ ହେଉଥୁ୍‌ବା ଘଟଣା, ଭୌତିକ କାଣ୍ଡ ଉପରେ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ଶତାଧ୍କ ଘଟଣାକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ସତ୍ୟକୁ ପଦାକୁ 
ଆଣିଛନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ମାନସିକ ଅସନ୍ତୁଳନ ଭିତରେ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ଅସୁସ୍ଥତାକୁ ଦୂର କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ରଚିତ ପୁସ୍ତକମାନଙ୍କରେ ବହୁ ସତ୍ଯଘଟଣାର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଓ ବିବରଣୀର ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର 
ରହିଛି । ଏଠାରେ ମାନସିକ ବିକୃତି, ଅଲୌକିକ ବୋଧ ହେଉଥିବା ଘଟଣା ଓ ଭୌତିକ 
କାଣ୍ଡ ପ୍ରତ୍ୟେକରୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ଘଟଣାର ଅନୁସନ୍ଧାନମୂଳକ ବିବରଣୀ 
ଦିଆଯାଉଛି, ଯଦିବା ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବହୁ ଘଟଣାର ଚିତ୍ର ତାଙ୍କ ଲେଖାରେ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ | 

( ୧) ମିଃ ଏକ୍‌ (ନାମ ଗୋପନ ରଖୁଛନ୍ତି) ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ଏକ ସମ୍ଭାନ୍ତ ପରିବାରର 
ଜଣାଶୁଣା ବ୍ୟକ୍ତି | ସେ ଉଚ୍ଚ ପଦବୀରେ ଥାଇ ୧୯ ୬ ୨ରେ ୬୦ ବର୍ଷ ବୟସରେ ସରକାରୀ 
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କିଂଶ ଝଚ/ନ୍ଦୀାର 6କଚେକ ନିରାଣୁରବାଦା ବିଚାରକ ୩୫୧ 


କର୍ମ ସଂସ୍ଥାନରୁ ଅବସର ନେଲେ । ୧୯୬୭ ମସିହାରେ ସେ ନିଜ ପତ୍ନୀ ଜେରେନଙ୍କ 
ସହିତ କୋଭୁରଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିବାକୁ ଆସିଲେ ! ଏହି ସାକ୍ଷାତବେଳେ ସେ କୋଭୁରଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯେ ଜେରେନ ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ପତ୍ନୀ | ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସ୍ତ୍ରୀ ଗୋଟିଏ ସନ୍ତାନ ପରେ 
ମୂତ୍ୟୁବରଣ କଲେ । ପିଲାଟି ମଧ୍ଯ କିଛି ବର୍ଷ ପରେ ମରିଗଲା । ତା'ପରେ ସେ ଅବସର 
ପରେ ଜେରେନଙ୍କୁ ବିବାହ କଲେ | ଏହା ଭିତରେ ତାଙ୍କର ଦୂଇଟି ପିଲା ମଧ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି 

ଦୁଇମାସ ତଳେ ସେ ଓ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ଏକ କୁଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରେ ଇଂରାଜୀ ଅକ୍ଷରଗୁଡ଼ିକ 
ଲେଖୁ ଏକ ଗ୍ଲାସ୍‌କୁ ଓଲଟାଇ ମଝିରେ ରଖୁଲେ | ସେ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଗ୍ଲାସ ଉପରେ ହାତର 
ଆଙ୍ଗୁଠି ରଖୁ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ମାକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ | ପ୍ରଥମେ ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଗତ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ 
ବନ୍ଦର ନାୟକଙ୍କର ଆମ୍ବାକୁ ଡାକିଲେ । ବନ୍ଦର ନାୟକ ତାଙ୍କ ପରିବାର ସହିତ ବେଶ୍‌ 
ଜଣାଶୁଣା ଥଲେ | ପାତ୍ରଟି ଚକ୍ର ଭିତରେ ଗତିଶୀଳ ହୋଇ ଅକ୍ଷର ପାଖକୁ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ସଠିକ ଉତ୍ତର ଦେଲା | ଏହାପରେ ସେମାନେ ଥୋମାସ ସିଲଭା ଓ ମାଡାମ 
ବୁନଓୱାତଙ୍କୁ ସ୍ଵରଣ କରି ସେମାନଙ୍କ ଆମ୍ମାମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଡାକିଲେ । ଜଣଙ୍କ ପରେ ଜଣେ 
ଏହିପରି ଆଠ ଜଣ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆତ୍ମାକୁ ସେମାନେ ଡାକି ସେମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରି ଉତ୍ତର ପାଇଥଲେ | 


ଶେଷରେ ସେମାନେ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେଙ୍କ ଆତ୍ମାକୁ ଡାକିଲେ | ଜୁଡେ ଜେରେନଙ୍କୁ ଏକ 
ମୁଦି ଦେବାକୁ ଏକ୍‌ଟଙ୍କୁ କହିଲେ ଓ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ମୁଦି ସେ (ଜୁଡେ) ଚ୍ଟରେ ଥୁବା ତାଙ୍କର 
ପ୍ରତିମୂର୍ଜି ତଳେ ରଖୁଥୁ୍‌ବେ ଓ ଜେରେନ ଯାଇ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିମୂରି ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରଦୀପ ଜାଳି 
ଆଣିବାକୁ କହିଲେ | ତା ପରଦିନ ଏକ୍‌ ଓ ଜେରେନ ଚର୍ଚ୍ଚରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିମୁର୍ଭି ପାଖକୁ ଗଲେ 
ଅଥଚ ମୁଦି ପାଇଲେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଫେରିଆସିବା ବେଳେ ଆମ୍ବାମାନଙ୍କୁ ଆଉ ନ 
ଡାକିବା ପାଇଁ ଏକ୍ସ ଜେରେନଙ୍କୁ କହିଲେ | 

କିନ୍ତୁ ଏକ୍ସଙ୍କର ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ସେହିଦିନ ରାତିରେ ଜେରେନ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେଙ୍କର 
ଆତ୍ମାକୁ ଏକା ଡାକିଲେ | ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ ମୁଦି ରଖୁ ନ ଥିବା ହେତୁ ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶ କଲେ, 
ଏବଂ ପରଦିନ ଏକା ଚର୍୍ଚକୁ ଯାଇ ମୁଦି ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ କହିଲେ । ଜେରେନ ପରଦିନ 
ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀକୁ ନ ଡାକି ନିଜର ଭାଇ ସହିତ ଯାଇ ମୁଦି ଖୋଜିଲେ; କିନ୍ତୁ ତାହା ପାଇଲେ 
ନାହିଁ । ସେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି ସେଠାରେ ଲୋତକପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଖରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ଓ ବିନା 
ମୁଦିରେ ଗୃହକୁ ଫେରିବାକୁ ମନାକଲେ । ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ଜୋର୍‌କରି ଗାଡ଼ିରେ ବସାଇ 
ଘରକୁ ଅଣାଗଲା | 
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୩୫୨ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଜେରେନ ଏହା ପରଠୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇଲେ | ସେ ସର୍ବଦା ସେଣ୍ଟ 
ଜୁଡେଙ୍କର ବିଷୟରେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଗତ ତିନି ସପ୍ତାହ ହେଲା ସେ ଅନ୍ତଃସତ୍ତ୍ଵା ଓ 
ତାଙ୍କର ନଅ ମାସ ଗର୍ଭ ହେଲାଣି ବୋଲି କହୁଥିଲେ, ଯଦିବା ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସେ ପ୍ରକାର 
କୌଣସି ଶାରୀରିକ ଲକ୍ଷଣ ନ ଥୁଲା | 

ପୁନଶ୍ଚ ଏକ୍‌ କହିଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ସନ୍ତାନଟିର ଜନ୍ମପରେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ କୌଣସି ଯୌନ ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ। ଯେହେତୁ ସେ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଧ୍ୟାନ ଓ ଆଧ୍ଧାମ୍ିକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ମନ ନିବେଶ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଜେରେନଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି ଶାରୀରିକ ସମ୍ପର୍କ 
ରଖୁବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମନେ କରୁନାହାନ୍ତି | 

ଏହା ଭିତରେ ଜେରେନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଚର୍ଚ୍ଚକୁ ନିଆଯାଇ ତାଙ୍କର ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି, ଅଥଚ ତାଙ୍କର ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ଭଲ ହେବା 
ପରିବର୍ରେ ଅଧକ ଖରାପ ହୋଇଛି ! ଅନେକ ଗୁଣିଆ, ତାନ୍ତିକ ଓ ସାଧୁଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ କରାଯାଇ 
ସେମାନଙ୍କ ପରାମର୍ଶକ୍ରମେ ପୁଜା, ଆରାଧନା କରାହୋଇଛି |! ଜେରେନଙ୍କଠି ଏକ୍ସଙ୍କ ପ୍ରଥମ 
ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ଆତ୍ମା ଲାଗିଛି, ମନ୍ଦ ଆତ୍ମାର କୋପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏପରି ହେଉଛି, ପରିବାରର ଜଣେ 
ବିରୋଧୀ ଲୋକ ଜେରେନଙ୍କୁ ଏକ ବିଷାକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଖୁଆଇ ଦେଇଛି, ସଇତାନର କୋପଦୃଷ୍ଟି 
ପଡ଼ିଛି ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କଥା ଗୁଣିଆମାନେ କହିଛନ୍ତି ¦ ସେମାନଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ଅନୁଯାୟୀ 
ପୂଜା, ଆମ୍ାତୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ହୋଇଛି | ଏପରିକି ଜେରେନ କେତେଥର ଗୁଣିଆଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଅଚେତ ହୋଇଛି, ନାଚ କରିଛି ଓ ତା” ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥବା ଆତ୍ମାର ନାମ ମଧ୍ଯ କହି 
ଶରୀରରୁ ତାହା ଚାଲିଯିବ ବୋଲି କହିଛି | ଅଥଚ ଜେରେନର ମାନସିକ ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏଥପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଚୁର ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରିବାକୁ ହୋଇଛି; କିନ୍ତୁ 
କୌଣସି ଗୁଣିଆ, ତାନ୍ତିକ ବା ପୁଜକ ଜେରେନର ମାନସିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଫେରାଇ ଆଣିପାରି 
ନାହାନ୍ତି । ଏପରିକି ଦୂଇଦିନ ତଳେ ଜେରେନ ଅନ୍ତଃସତ୍ତା ହେବା କଥା କାନ୍ଦି କରି ଏକ୍ଙ୍କୁ 
କହିଛି | 

କୋଭୁର ଏକ୍ସଙ୍କ ପାଖରୁ ଏହି ଦୀର୍ଘ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାପରେ ଜେରେନଙ୍କୁ ଚିକିସ୍ଥ 
କରିଛନ୍ତି | ସେ ବେଶ୍‌ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବାନ, ସୁନ୍ଦର ଓ ତାଙ୍କର ବୟସ ଅପେକ୍ଷା ସେ ଯଥେଷ୍ଟ ସାନ 
ଦେଖାଯାନ୍ତି । ସେ ଏକ ସମ୍ଭାନ୍ତ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ ବଢ଼ିଛନ୍ତି । କୋଭୁର ତାଙ୍କୁ 
ଏକାନ୍ତରେ ନାନା ପ୍ରଶ୍ନ କରି ତାଙ୍କ ପାଖରୁ ସଂଗ୍ରହ କଲେ ଯେ ସେ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ । ତାଙ୍କର ବହୂତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ସାଥୀ ଅଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସେ ଚର୍ଜଚକୁ ଯାନ୍ତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ସଭାରେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଏକ୍ସଙ୍କୁ ଏହା ପ୍ରଥମ 
ବିବାହ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବୟସର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଟିକିଏ ଅଧକ | ସ୍ଵାମୀ-ସ୍ତ୍ରୀ ଭାବରେ 
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କିଂଣ ଖଚ/ନ୍ଦୀାର 6କଚେଜ ନିରାଶ୍ମରବାଦ/ କିଚାରଜ ୩୫୩ 


ସେମାନେ ପରସ୍ପରକୁ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ପାଂ'ନ୍ତି | ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ସନ୍ତାନଟିର ଜନ୍ମ ପରେ ସେମାନେ 
ଆଉ ସନ୍ତାନ ନ କରିବାକୁ ନିଷ୍ପଭି ନେଲେ । ଫଳରେ ସେ ପିଲାଙ୍କ ସହ ଏକତ୍ର ଶୁଅନ୍ତି 
ଅଥଚ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ଅନ୍ୟତ୍ର ଶୋଇଥାଂନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ଯକ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଫୁଜାଘରେ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧ, ବିଷୁ ଓ କାଟରମ୍ମା ଦେବୀଙ୍କର ପ୍ରତିମୂରଭି ରଖାଯାଇଛି । 
ସେଠାରେ ଅହର୍ନିଶ ଏକ ପ୍ରଦୀପ ଜଳୁଥାଏ ଓ ପ୍ରତିଦିନ ଫୁଲ ଦେଇ ପୂଜା କରାଯାଏ | 
ସେହି ପୂଜା ଘରକୁ ଲାଗି ତାଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ଶୁଅନ୍ତି | 

ଯେତେବେଳେ ସେ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେଙ୍କର ଆମ୍ବଲାକୁ ଡାକିଲେ ଜୁଡେ ତାଙ୍କୁ ଅନେକ 
କଥା କହିବା ସହିତ ସେସବୁ ତାଙ୍କ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରକାଶ ନ କରିବାକୁ କହିଥିଲେ | 
ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଥିଲେ ଯେ ସେ ତାଙ୍କୁ (ଜେରେନଙ୍କୁ) ଭଲ ପାନ୍ତି, କାରଣ ସେ 
ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀ ଥିଲେ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ ଜନ୍ମରେ ଜୁଡେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ହେବେ । 
ତା' ପରଠୁ ଜୁଡେ ବାରମ୍ବାର ରାତିରେ ଆସି ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଶୋଉଥୁଲେ ! ଦିନରେ 
ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ଘରେ ନ ଥା'ନ୍ତି ସେ ମଧ୍ଯ ଆସି ତାଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ପ୍ରେମ 
କରନ୍ତି । ବେଳେ ବେଳେ ସେ ତାଙ୍କ ଶରୀରରୁ ସମସ୍ତ ଲୁଗା ଖୋଲି ଦିଅନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଦେହରେ 
କ୍ରସ୍‌ ଚିହ୍ନ ଆଙ୍କନ୍ତି ଓ ଏପରିକି କଷ୍ଟ ନ ହେବା ଭଳି ତାଙ୍କୁ କାମୁଡନ୍ତି । ତାଙ୍କ ହାତର କାମୁଡା 
ଚିହ୍ନ ସେ ସ୍ଵତଃ କୋଭୁରଙ୍କୁ ଦେଖାଇଲେ | ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ ଯେ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ ତାଙ୍କ 
ପ୍ରତିମୁର୍ଭିଠାରୁ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର ଓ ତାଙ୍କର ଚେହେରା ଆକର୍ଷଣୀୟ | ଆଉଥରେ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ 
ଏକ କାଗଜରେ ଲେଖୁଲେ ଯେ ଏସବୁ ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ କହିବେ ନାହିଁ । ଥରେ ତାଙ୍କ 
ହାତର ମୁଦି ଓ କାନର ଅଳଙ୍କାର ସେ ଖୋଲିଦେଲେ | କେତେଥର ତାଙ୍କ ତକିଆ ତଳେ 
ସେ କିଛି ଟଙ୍କା ରଖୁଦେଉଥଲେ | 

ଏସବୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପରେ ଜେରେନ ଅତି ବିକଳ ଭାବରେ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
ଏକ ସମ୍ମୋହିତ ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କର କାନ୍ଦିବାର କାରଣ ପଚାରିବାରୁ ଜେରେନ କହିଲେ ଯେ 
ସେ ଅନ୍ତଃସତ୍ତା ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ଆସନ୍ତା ମାସ ଏକ ସନ୍ତାନ ପ୍ରସବ କରିବେ | ଯେତେବେଳେ 
ପିଲାଟି ଜନ୍ମ ହେବ ସମସ୍ତେ ଜାଣିବେ ଯେ ଏହା ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଉିରସରୁ ହୋଇ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଏକ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନକୁ ଜନ୍ମ ଦେବା ପରିବର୍ଭେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବା ଶ୍ରେୟସ୍କର | 

ଜେରେନଙ୍କ ପାଖରୁ ଏସବୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାପରେ ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରକାରର 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଘଟଣା ବିଷୟ କୋଭୁର କହିଲେ | ସେ ଏକ୍ସିଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଜେରେନଙ୍କର 
ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ପାଇଁ ଏକ୍ସ ହି ଦାୟୀ । ମୂତଲୋକର ଆମ୍ବାକୁ ଡାକିଲେ ତାହା ଆସି ଆମ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇଥାଏ ଏକ ଅର୍ଥହୀନ ବିଶ୍ଵାସ । ଯଦିବା ସେ ଓ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ଗ୍ଲାସ 
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୩୫୪ ଉାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶୁରବାଦ ବନାମ ନିରା୍ଧମିରବାଜ 


ଉପରେ ହାତ ରଖୁବା ଦ୍ଵାରା ତାହା ଅକ୍ଷର ପାଖକୁ ଘୁଞ୍ଚି ଘୁଞ୍ଚି ଯାଉଥଲା, ଏହା ତାଙ୍କ 
ପନ୍ନୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଥଲା | ତାଙ୍କ ମସ୍ତିଷ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶାନୁଯାୟୀ ହାତର ମାଂସପେଶୀର ଚାଳନାଦ୍ଵାରା 
ପାତ୍ରଟି ଗତିଶୀଳ ହେଉଥିଲା | କାରଣ ରାତ୍ରିରେ ସେ ଏକା ଏହାକୁ ଚଳାଇ ଆମ୍ମାକୁ ଡାକି 
ଉତ୍ତର ପାଉଥିଲେ | ସେମାନେ ଯେଉଁ ଆମ୍ଲାମାନଙ୍କୁ ଡାକି ଉତ୍ତର ପାଉଥିଲେ ବୋଲି 
ଭାବୁଥିଲେ ସେସବୁ ଉତ୍ତର ଜେରେନଙ୍କର ଅବଚେତନ ମନରୁ ଆସୁଥିଲା ! ଏକ ଅବଦମିତ 
ଯୌନ ଲିପ୍ସା ଯେଗୁଁ କାଛନିକ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର କାମୋଦ୍ଦୀପକ ଅନୁଭୂତି 
ହେଉଥିଲା | ଆମ୍ବା ଆବାହନ ଦିନଠାରୁ ସେ ଏକ ମାନସିକ ଭ୍ରାନ୍ତି ଭିତରେ ରହି ଭ୍ରମ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁଥିଲେ | ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଆମ୍ନିଷ୍ଠ ଓ ତାହା ବାସ୍ତବ ନ ଥୁଲା | ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେଙ୍କ 
ସହିତ ପ୍ରେମ କରିବା, ଗର୍ଭବତୀ ହେବା, ନିଜର ତକିଆ ତଳେ ଟଙ୍କା ଦେଖୁବା, ମୁଦି ପାଇଁ 
ପ୍ରତିଶ୍ରତି ପାଇବା ଓ ପରଜନ୍ନରେ ବିବାହର ଆଶ୍ଵାସନା ଲାଭ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ଜେରେନଙ୍କର 
ଅନୁଭୂତି ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ତାଙ୍କର ଅବଦମିତ ଯୌନ କାମନା ରହିଥୁଲା | ସେହିପରି ତାଙ୍କର 
ମୁଦି ଓ କାନର ଅଳଙ୍କାର ଖୋଲା, ହାତର କାମୁଡା ଚିହ୍ନ ଇତ୍ୟାଦି ସେ ନିଜେ ହିଁ ଅବଚେତନ 
ମନରେ କରୁଥିଲେ | ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ସମସ୍ୟା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ | 


କୋଭୁର ଏକ୍ସଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ ଯେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀଙ୍କର 
ଶରୀରରେ ଯୌନ ଗ୍ରନ୍ଧି ସକ୍ରିୟ ରହିଛି ଓ ସେ ପୂର୍ଣ ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ସେ 
ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଧ୍ଯାନ, ପ୍ରାର୍ଥନା ଭିତରେ ମନ ନିବେଶ କରିବାଦ୍ଵାରା 
ତାଙ୍କର ଏହି ବିକୃତ ଅବସ୍ଥା ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ଜଣେ ତରୁଣୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରି ଶାରୀରିକ 
ସମ୍ପର୍କ ନ ରଖୁବା ଫଳରେ ଏହି ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଯଦି ଏକ୍ସ କୌଣସି ସନ୍ତାନ 
ଚାହାନ୍ତି ନାହି, ତେବେ ସେଥୁପାଇଁ ପରିବାର ନିୟୋଜନ କରିପାରିବେ ବା କୃତ୍ରିମ ପନ୍ଛା 
ନେଇପାରିବେ | ତାଙ୍କ ପରି ଜଣେ ସଚେତନ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକ ବିକୃତିର ଆରୋଗ୍ୟ 
ପାଇଁ ମାନସିକ ରୋଗ ଚିକିତ୍ସକଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ କରିବା ପରିବର୍ଭେ ଗୁଣିଆ ବା ତାନ୍ତିକମାନଙ୍କର 
ଦ୍ବାରସ୍ଥ ହୋଇ ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରିବା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ ଅଟେ | ଜେରେନଙ୍କ ସଂଭ୍ରମ ଓ ନୈତିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜର ଯୌନ ପରିତୃପ୍ତି ଜନିତ ଜୈବିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଅବଚେତନ 
ମନର ଅନୁଭୂତି ମାଧ୍ଯମରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରୁଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏକ୍ସଙ୍କ ଉପରେ ପତ୍ନୀଙ୍କର ମାନସିକ 
ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ନିର୍ଭର କରୁଛି । 

ଏହାପରେ କୋଭୁର ଜେରେନଙ୍କୁ ସମ୍ମୋହିତ ଅବସ୍ଥାରେ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ ଯେ 
ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଏହା ତାଙ୍କର ଶେଷ ସାକ୍ଷାତ୍‌ | ସେ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ବିଦାୟ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି | ଏକ ସମ୍ମୋହନ ଜନିତ ପରାମର୍ଶରେ ଜେରେନଙ୍କର 
ମୁଖର ଭାବାମ୍ବକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବେଶ୍‌ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଲା | ଏହା ସହିତ କୋଭୁର ପୁନଶ୍ଚ 
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ଚିଂଶ ଝଚ/୍ଦୀର 6ଳେଚେଳ ନିରାଶଣମରବାଦା ବିଚାରକ ୩୫୫ 


ତାଙ୍କୁ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ କହିଲେ ଯେ ସେଣ୍ଟ ଜୁଡେ ଯିବା ସହିତ ଜେରେନଙ୍କର ଗର୍ଭସ୍ଥ 
ସନ୍ତାନକୁ ମଧ୍ଯ ନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ଏବେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରତ୍ୟହ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିବେ । 
ସ୍ବାମୀ-ସ୍ତୀଙ୍କ ଭିତରେ ପୂର୍ବର ସମ୍ପର୍କ ରହିବ ଓ ସେମାନେ ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ କଟାଇବେ । 


ଏକ୍ସ ଓ ଜେରେନ କୋଭୁରଙ୍କ ପାଖରୁ ବିଦାୟ ନେବାର ଏକ ମାସ ପରେ ସେମାନେ 
କେତେକ ଉପହାର ନେଇ କୋଭୁରଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିବାକୁ ଆସିଲେ । ସେହି ଅବସରରେ 
କୋଭୁର ସେମାନଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର କାହାଣୀକୁ ଫ୍ରାନ୍ସ ଇଟାଲୀ ଓ ସ୍ପେନ ଆଦି 
ଦେଶରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁମତି ଦେବେକି ? ସେହି ଦେଶମାନଙ୍କରେ 
ଏହା କାହିଁକି ପ୍ରକାଶ କରାଯିବା ଦରକାର ବୋଲି ଜେରେନ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବାରୁ ଉତ୍ତରରେ 
ସେ କହିଲେ ଯେ କାରଣ ଯଦି ସେ (ଜେରେନ) ସେହି ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଥାନ୍ତେ ତେବେ 
ସ୍ବର୍ଗଦୂତ ବା ପବିତ୍ର ଆମ୍ମା ଦ୍ଵାରା ଗର୍ଭବତୀ ହେବାର ଅନୁଭୂତି ଯୋଗୁଁ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ଏକ ପବିତ୍ର ଦେବାମ୍ବା ବୋଲି ସମ୍ମାନ କରିଥାନ୍ତେ । 

( ୨) ଜାଫନାର ଦକ୍ଷିଣକୁ ଗୋଟିଏ ଉପସହ୍ରଦ ଦ୍ଵାରା ମୂଳ ଭୂଖଣ୍ଡରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଥୁବା 
ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଦ୍ଵୀପ ହେଉଛି ମାଣ୍ଡାଇତିଭୁ । ଏହାର ଲୋକସଂଖ୍ୟା ବହୁତ କମ୍‌ ! ମାତ୍ର କେତେକ 
କେଉଟ ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ କୃଷକ ପରିବାର ସେଠାରେ ବାସ କରନ୍ତି | ସହର ସଭ୍ୟତା ଓ ସଭ୍ୟ 
ଜୀବନଧାରାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇ ରହିବାଦ୍ଵାରା ଦ୍ଵୀପର ପିଲା ଓ ମହିଳାମାନେ ଜାଫନାର ନାଲ୍ଲୁର 
କଣ୍ଡସାମୀ ମନ୍ଦିରରେ ହେଉଥବା ବାର୍ଷିକ ମେଳାକୁ ଉତ୍କଣ୍ଠାର ସହ ଅପେକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି ! 
କାରଣ ବର୍ଷକୁ ଥରେ ସେହି ମେଳା ସମୟରେ ସେମାନେ ଚାରିମାଇଲ ହ୍ରଦକୁ ଡଙ୍ଗାରେ 
ପାରିହୋଇ ଜାଫନାକୁ ଆସିଥାନ୍ତି ଓ ସହର ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି 


କେତେକ ସାମୁଦ୍ରିକ ଉଦ୍ଭିଦ ଓ ଜୀବଙ୍କର ନମୁନା ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ୧୯୩୨ 
ଗ୍ରୀଷ୍ମାବକାଶରେ କୋଭୁର ନିଜର ପରିବାର ସହ ମାଣ୍ଡାଇତିଭୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ଥିବା ଏକମାତ୍ର 
ପାନ୍ସ ନିବାସରେ ରହିଥିଲେ । ସମୁଦ୍ରବେଳାରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ନିବାସଟି ସମୁଦ୍ରକୁ ମୁହଁ 
କରିଥଲା ଓ ସମୁଦ୍ରବେଳାରେ ଥିବା ଏକ ମୁହାଣରେ ଅନେକ ସାମୁଦ୍ରିକ ଜୀବ ଓ ପ୍ରବାଳ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଥିଲା । ମଧ୍ଯାହ୍ନ ସମୟଟିରେ କୋଭୁର ସମୁଦ୍ରରୁ ବିଭିନ୍ନ ନମୁନା ସଂଗ୍ରହ 
କରୁଥିଲେ ଓ ଅପରାହ୍ନ ସମୟରେ ସେହି ଦ୍ଵୀପର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଶକୁ ବୁଲିକରି ଦେଖୁଥିଲେ | 
ଥରେ ସନ୍ଧ୍ୟା ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ ଜଣେ ଶିକ୍ଷକ ମାର୍କାଣ୍ଡଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ପରିଚୟ ହେଲା | 
ସେହି ଦ୍ବୀପରେ ମାର୍କାଣ୍ଡୁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଜାମା ପିନ୍ଧୁଥବା ଦ୍ଵିତୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ କୋଭୁର ଦେଖ୍ମବାକୁ 
ପାଇନଥୁଲେ । ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ ବନ୍ଧୁତା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ସେମାନେ ପ୍ରତିଦିନ 
ଅପରାହୃରେ ମିଳିତ ହୋଇ ନାନା ପ୍ରସଙ୍ଗ ବିଶେଷକରି ସେହି ଦ୍ଵୀପର ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଯାପନ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରୁଥିଲେ | 
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୩୫୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶମରବାଦ 


ଦିନେ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଏକ ତାଲିକା ସହ କୋଭୁରଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି କହିଲେ 
ଯେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ ନାଲୁର ମନ୍ଦିରର ପୂଜକଙ୍କୁ ଡାକି ସେଠାରେ ଏକ ଯଜ୍ଞର 
ଆୟୋଜନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ଗତ କେତେ ସପ୍ତାହ ଧରି ଏକ ଦୁଷ୍ଟ ଆମ୍ମା ସେଠିକାର 
ଅଧବାସୀମାନଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରୁଥିବାରୁ ଏକ ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରୀ ତାକୁ ବିତାଡିତ କରିବାକୁ ସେମାନେ 
ସ୍ମିର କରିଛନ୍ତି । 

ମାର୍କାଣୁ ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ଘଟଣାର ବିବରଣୀ ଦେଇ କହିଲେ, “ ଦିନେ ରାତିରେ 
ଜଣେ ଭଦ୍ର ମହିଳା ନିଜ ରୋଷେଇ ଘର ପଛର ନଡ଼ିଆ ଗଛ ମୂଳରେ ଏକ ନାରୀ ମୂର୍ଭିକୁ 
ଦେଖୁ ତା'ର ଇଙ୍ଗିତରେ ନିଜର ସୃତି ଶକ୍ତି ହରାଇ ତାକୁ ଅନୁଧାବନ କଲେ ! ତା'ର 
ପଛରେ କିଛି ବାଟ ଯିବା ପରେ ସେହି ରହସ୍ୟମୟୀ ନାରୀ ମୁର୍ଭିଟି ଶୂନ୍ୟରେ ଅନ୍ତର୍ବାନ 
ହୋଇଗଲା | ଏହାପରେ ଭଦ୍ର ମହିଳା ଅଚେତ ହୋଇ ପ୍ରାୟ ତିନି ଘଣ୍ଟାପରେ ନିଜର ସୃତି 
ଫେରି ପାଇଲେ | ତାଂ ପରଠାରୁ ତାଙ୍କ ବ୍ୟବହାରରେ ପରିବର୍ଭନ ଦେଖାଦେଲା ଓ ସେ 
ଭୂତ ଲାଗିଲା ପରି ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଘଟଣାରେ ଜଣେ 
ଯୁବକ ଏକଦା ନିଜ ଜମିରୁ ରାତ୍ରିରେ ଫେରୁଥିବା ବେଳେ ଜଣେ ସୁନ୍ଦରୀ ଯୁବତୀଙ୍କୁ ରାସ୍ତାରେ 
ଭେଟିଲେ ! ମହିଳା ଜଣଙ୍କ ବାଟ ଭୁଲିଗଲେ ବୋଲି କହି ତାଙ୍କ ଘର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବାକୁ 
ଯୁବକ ଜଣଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ |! ଉଭୟ କଥା ହୋଇ କିଛି ବାଟ ଆସିବା ପରେ ହଠାତ୍‌ 
ଯୁବତୀ ଜଣଙ୍କ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ, ଯଦିବା ଯୁବକ ଜଣଙ୍କ ତାଙ୍କର କଥା ତଥାପି 
ଶୁଣଖିପାରୁଥଲେ | ଏଥରେ ଯୁବକ ଜଣଙ୍କ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ନିଜର ଘର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୌଡ଼ିକରି 
ଆସି ମୁହାଁ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ | ତା' ପରଦିନ ସକାଳୁ ଯାଇ ତାଙ୍କ ଚେତା ଫେରିଲା | ଆଉଥରେ 
ଏକ ସାତ ବର୍ଷର ଝିଅ ନିଜ ଘରର ଅଗଣାରେ ଗୋଟିଏ କଳା କୁକୁରକୁ ରାତିରେ ଦେଖୁ 
ତାକୁ ତଡ଼ିଦେବା ପାଇଁ ଢେଲାଟିଏ ଫିଟ୍ଗିବାରୁ ହଠାତ୍‌ କୁକୁରଟି ଗୋଟିଏ ଦେବୀରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଇ ପିଲାଟିକୁ ଏପରି ଭୟଭୀତ କରିଦେଲା ଯଦ୍ଵାରା ସେହି ଦିନଠାରୁ ଝିଅଟି ନିଜର 
ବାକ୍ଶକ୍ତି ହରାଇଲା |” 


ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଏହିସବୁ ବିବରଣୀ ଦେଇ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ ଯେ ଗତ ରାତିରେ ସେହି କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଦ୍ଵୀପର ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଏକ ବୈଠକ ହୋଇ ନାଲୁରରୁ ଏକ ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଡାକି ଏକ 
ଯଜ୍ଞ କରି ଦୁଷ୍ଟ ଆମ୍ମାକୁ ଦ୍ବୀପରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରିବାକୁ ସ୍ଥିର ହୋଇଛି । ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଜଣଙ୍କୁ 
ଯୋଗାଯୋଗ କରାଯାଇଛି, ସେ ନିଜର ଆଧୁଦୈବିକ ଶକ୍ତି ପାଇଁ ବେଶ୍‌ ସୁପରିଚିତ । 
ନାଲୁରଠାରେ ସେ ବର୍ଷରେ ମାତ୍ର ଦୂଇ ମାସ ଅବସ୍ଥାନ କରି ଅବଶିଷ୍ଟ ସମୟ ତରୁକିଥୀ, 
କଟରଗାମା ଓ ଶିବାନଦୀ ପଦମରେ ରହି ପୂଜା ଓ ସାଧନା କରନ୍ତି | 
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ଜିଂଖ ଶତ/ନ୍ଦୀାର ଣକଚେକ ନିରାଶ୍ମରବାଦା କିଚାରଳ ୩୫୭ 


ମାର୍କାଣ୍ଣୁ ପାଖରୁ ଏହି ସମସ୍ତ ଶୁଣିବା ପରେ କୋଭୁର ଏଥୁରେ ନିଜର ମତାମତ 
ଦେଇ କହିଲେ ଯେ, ସେ ବହୁ ବର୍ଷ ହେଲା ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି, ମୃତବ୍ୟକ୍ତିର ଆମ୍ମା ଓ ଦୂତ 
ଇତ୍ୟାଦି ଅଶରୀରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଗବେଷଣା କରୁଥିଲେ ବି କେବେହେଲେ କୌଣସି 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି । ତଥାପି ଯୋଗୀଙ୍କର ପୂଜା ଦେଖୁବାକୁ ସେ ଯିବେ । 
ସେ ଦ୍ବୀପରେ ଥବା ଭିତରେ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଲେ ସେ ସେଥିରେ ଯୋଗ ଦେବେ । 

ଏକ ସପ୍ତାହ ପରେ ପୂଜାର ଆୟୋଜନ ହେଲା | ଦ୍ଵୀପର ତିନି ଜଣ ଲୋକ ଜାଫନା 
ଯାଇ ଯେଗୀଙ୍କୁ ଧରିକରି ଆସିଲେ | ଜଣେ କୃଷକଙ୍କର ଘରେ ଏହି ପୂଜା ଓ ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ 
ହେଲା | କୋଭୁର ସେଦିନ ଶୀଘ୍ର ନିଜର ରାତ୍ରି ଭୋଜନ ସମାପ୍ତ କରି ପୁଜା ଦେଖୁବାକୁ 
ଯଥା ସ୍ଥାନରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ | ସେଠାରେ ଦ୍ଵୀପର ଅଧ୍ବକାଂଶ ସ୍ତୀ, ପୁରୁଷ ଓ ପିଲା 
ସମବେତ ହୋଇଥାନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ଚାନ୍ଦୁଆ ତଳେ ଗୈରିକ ବସ୍ତ୍ର ପରିହିତ ଓ ଶ୍ମଶ୍ର ଯୁକ୍ତ 
ଯୋଗୀ ଉପବେଶନ କରିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କ କପାଳରେ ପବିତ୍ର ଭସ୍ପର ବହଳ ଆବରଣ ସହିତ 
ବେକରେ ତିନୋଟି ରୁଦ୍ରାକ୍ଷମାଳ ଝୁଲୁଥାଏ ! ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦୁଇଟି ତମ୍ବା ପାତ୍ରରେ ପ୍ରଦୀପ, 
ଫୁଲଚାଙ୍ଗୁଡି, ଫଳ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଶସ୍ୟ ପାତ୍ର ରଖାଯାଇଥାଏ | ତାଙ୍କର ଡାହାଣ ପଟେ ଗୋଟିଏ 
ପିତଳ କଡ଼େଇକୁ ତିନୋଟି ପଥରରେ କରାଯାଇଥୁବା ଚୁଲା ଉପରେ ରଖାଯାଇ ତାହା 
ତଳେ ନଡିଆ-ସଢ଼େଇ ଓ କତା ଥାଏ | ଏହା ସହିତ ପାଞ୍ଚଟି ଶିଶିରେ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ତେଲ 
ମଧ୍ଯ ଥାଏ | 


ପ୍ରଥମେ ଯୋଗୀ ସଂସ୍କୃତରେ ଓ ତାମିଲରେ ମନ୍ତ୍ର ପାଠ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । 
ଏହାପରେ ଯୋଗୀ ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଦ କରି ଧ୍ୟାନରେ ବସିଲେ | କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ପାଟିଟି ମେଲା ଥାଏ 
ଓ ଜିଭଟି ଆଗକୁ ବାହାରିଥାଏ । ଯୋଗୀଙ୍କର ସହଯୋଗୀ, ଯେ ତାଙ୍କ ସହିତ ନାଲ୍ଲରରୁ 
ଆସିଥ୍‌ଲେ, ଏକ କର୍ପୂର ଖଣ୍ଡରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ ଯୋଗୀଙ୍କର ପଦାକୁ ବାହାରିଥ୍‌ବା ଜିଭ 
ଉପରେ ରଖୁଲେ | କେତୋଟି ସେକେଣ୍ଡ ପରେ ଯୋଗୀ ତାହା ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ପାତ୍ରରେ 
ପକାଇଦେଲେ | ଏହିପରି ଜଳନ୍ତା କର୍ପୁର ତିନିଥର ଜିଭରେ ରଖୁ ସମବେତ ଜନଗଣଙ୍କୁ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କରିଦେଲେ । ଉପସ୍ଥିତ ଲୋକମାନେ ହରିବୋଲ ଧ୍ଵନିରେ ସ୍ଥାନଟିକୁ ମୁଖରିତ 
କରୁଥା'ନ୍ତି । 

ଏହାପରେ ଯୋଗୀ ପଦ୍ମାସନରେ ବସି ନିଜର ଗୋଡ଼ର ବୁଢ଼ା ଆଙ୍ଗୁଠିକୁ ହାତରେ 
ଧରିଲେ | ସେ ମାର୍କାଣ୍ଡୁଙ୍କୁ ଡାକି ତାଙ୍କ ଡାହାଣ ହାତର ନାଡ଼ିକୁ ଦେଖୁବାକୁ କହିଲେ । 
ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଯୋଗୀଙ୍କର ନାଡ଼ିକୁ ହାତରେ ଅନୁଭବ କରି କିଛି ସମୟ ପରେ କହିଲେ ଯେ 
ତାଙ୍କର ନାଡ଼ି ଆଉ ଚାଲୁ ନାହିଁ । ଏହାପରେ ଆଉ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀଙ୍କର ନାଡ଼ିକୁ 


ଧରି ଏହା କିପରି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଉଛି ତାହା ଘୋଷଣା କଲେ | 
Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୫୮ ଉଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ଏହାପରେ ତାଙ୍କ ନିର୍ଦେଶରେ ସହକାରୀ ଜଣଙ୍କ କଡ଼େଇରେ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ତେଲ 
ଢାଳି ତାହା ତଳେ ଥବା କାଠ ଓ ଶୁଖଲା ସଢ଼େଇରେ ନିଆଁ ଧରାଇଲେ ! ତେଲ ଯେତେବେଳେ 
ଗରମ ହୋଇଗଲା, ସେ ତିନୋଟି ଲେମ୍ବୁକୁ କାଟି ଦେଇ ତତଲା ତେଲ କଡ଼େଇରେ ମନ୍ତ୍ର 
ଉଚ୍ଚାରଣ ସହ ପକାଇଲେ |! ଯେତେବେଳେ ତେଲ ଗରମ ହୋଇ ଫୁଟିବାକୁ ଲାଗିଲା, 
ସେତେବେଳେ ଯେଉଁମାନେ ମନ୍ଦ ଆମ୍ବାର ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି କଣ ଜଣ କରି 
ଆସିବାକୁ ଯୋଗୀ ନିର୍ଦେଶ ଦେଲେ ! ସେହି ଫୁଟନ୍ତା ତେଲ କଡ଼େଇରେ ବାଷ୍ଠକୁ ଫୁଙ୍କି 
ଡାହାଣ ହାତର ଆଙ୍ଗୁଠି ପୁରାଇ ହାତକୁ ଶୀଘ୍ର ଉଠାଇ ଆଣି ତାକୁ ବାମ ହାତରେ ଜୋର୍‌ରେ 
ଘଷିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଓ ଜଣ ଜଣ କରି . ସେହି ତେଲ ହାତ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର କପାଳରେ 
ଲଗାଇଲେ | ଥରେ ଫୁଟନ୍ତା ତେଲ କଡ଼େଇରେ ହାତ ବୁଡ଼ାଇ ଯେଉଁ ତେଲ ଆଣୁଥୁଲେ 
ତାହାକୁ ପାଞ୍ଚ / ଛ ଜଣଙ୍କ କପାଳରେ ଲଗାଇ ଦେଉଥ୍‌ଲେ | ପ୍ରଥମେ ଯଦିବା ସେ ନିଜର 
ଆଙ୍ଗୁଠିକୁ କଡ଼େଇରେ ବୁଡାଉଥିଲେ, ଶେଷ ଆଡକୁ ସେମାନେ ନିଜର ପୂରା ହାତ ପାପୁଲିଟି 
ତେଲ କଡ଼େଇରେ ବୁଡ଼ାଇ ତେଲ ଆଣୁଥିଲେ | ତତଲା ତେଲ କଡ଼େଇରେ ହାତ ବୁଡ଼ାଇ 
ତେଲ ଆଣି କପାଳରେ ଟିକିଏ ଟିକିଏ ଲଗାଇଦେବା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଅଭିନବ ଅନୁଭୁତି 
ଥିଲା ଓ ଯୋଗୀଙ୍କର ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଉପସ୍ଥିତ ଲୋକମାନେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ହରିବୋଲ 
ଧ୍ଵନିରେ ସ୍ଥାନଟିକୁ ମୁଖରିତ କରିଦେଉଥୂଲେ | 

ଏହାପରେ ଯୋଗୀ ତାଙ୍କ ଥଳିରୁ ଏକ ଚିକ୍ଟଣ ନଡ଼ିଆ ସଢ଼େଇ ବାହାର କରି ତାକୁ 
ମୁହଁ ମାଡ଼ି ରଖୁଦେଲେ | ଛୋଟ ଛୋଟ ସାତଟି କଉଡ଼ି ନେଇ ଗୋଟିକୁ ସଢ଼େଇ ମଝିରେ 
ରଖୁ ଅନ୍ୟ ଛଂଟିକୁ ତା'ର ଚାରିପାଖରେ ସଜାଇ ଦେଲେ ! ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଭାଷଣ 
ଦେଇ କହିଲେ ଯେ, ଗୋଟିଏ ନୂହଁ ସାତୋଟି ମନ୍ଦ ଆମ୍ବା ସେହି ଦ୍ବୀପରେ ରହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ହଇରାଣ କରୁଛନ୍ତି | ସେ ଏବେ ମନ୍ତ୍ରପାଠ କରି ତୀର୍ଥ ଜଳ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ପକାଇବେ 
ଓ ସେହି ମନ୍ଦ ଆତ୍ମାଗୁଡ଼ିକ ସଢ଼େଇ ତଳକୁ ଖସିପଡିବେ ! ସଢ଼େଇଟି ତାଙ୍କ ଦ୍ଵୀପର ଓ 
କଉଡ଼ିଗୁଡ଼ିକ ମନ୍ଦ ଆତ୍ମାର ପ୍ରତୀକ ଅଟେ | ଯଦି କୌଣସି କଉଡ଼ି ତଳକୁ ନ ଖସେ, 
ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେହି ମନ୍ଦ ଆମ୍ବା ଦ୍ଵୀପ ଛାଡ଼ି ଯିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହିଁ ଓ ସେପରି 
ସ୍ଥଳେ ଏକ ବଡ଼ ଧରଣର ପୂଜା ଓ ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରିବାକୁ ହେବ | ଏହା କହି ମନ୍ତ୍ର 
ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ସେ ତୀର୍ଥଜଳ କଉଡ଼ିମାନଙ୍କ ଉପରେ ପକାଇଲେ | ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା 
କଉଡ଼ିଗୁଡ଼ିକ ଜୀବନ୍ୟାସ ପାଇଲା ପରି ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ସଢ଼େଇ ତଳକୁ 
ଖସିପଡିଲେ | ଏବେ ମନ୍ଦ ଆମ୍ପାମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବରୁ ଦ୍ଵୀପଟି ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି 
ଏହା ଯୋଗୀ ଘୋଷଣା କଲେ | ସମସ୍ତଙ୍କ ତରଫରୁ ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ମନିପର୍ସରେ 
ଅର୍ଥ ଉପହାର ଦେବା ସହିତ ସମସ୍ତଙ୍କ ତରଫରୁ ଯୋଗୀଙ୍କର ପୁଜା ଓ ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟା 
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ଚିଂଫ ଶଚାନ୍ଦାର ଚଳଚଳ ନିରାଶ୍ମରବାଦ/ ଚିଚାରଳକ ୩୫୯ 


ପାଇଁ କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କଲେ | ତା'ପରେ କେତେକଙ୍କୁ ବିଶେଷ ଦର୍ଶନ ଓ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦେଇ ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତିପୂତ ଉପହାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପରଦିନ ଯୋଗୀ ଜାଫନା 
ଫେରିଗଲେ | 


ଯୋଗୀ ଯିବାପରେ ମାର୍କାଣ୍ଡୁ କୋଭୁରଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ଏକ ବିଜୟୋଲ୍ଲାସ ଭଙ୍ଗୀରେ 
କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ସେ (କୋଭୁର) ଏବେ ଯୋଗୀ ଓ ସିଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ 
ଶକ୍ତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବେ କି ? ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସ୍ତରରେ ଏପରି ଅନେକ ରହସ୍ଯ ରହିଛି 
ଯାହାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ବୁଝାଇବାକୁ ଅକ୍ଷମ । ନିର୍ଜୀବ କଉଡ଼ିଗୁଡ଼ିକ ଗତିଶୀଳ ହେବାଦ୍ଵାରା ଆମ୍ମାର 
ସ୍ପିତି ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁକି ? ସେହିପରି ଗରମ ତେଲକଡ଼େଇରେ ହାତ ବୂୃଡାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଜ୍ଞାନର କୌଣସି ଉତ୍ତର ଅଛି କି ? ସେହିପରି ଜିଭ ଉପରେ ଜଳନ୍ତା କର୍ପୁର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଶକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ କେହି ରଖୁବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଏପରି କେଉଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅଛନ୍ତି ଯେ କି ଇଛ୍ଛାମତେ ନିଜର ନାଡ଼ିର ଗତିକୁ ବନ୍ଦ କରିପାରିବେ ? ଯୋଗୀଙ୍କର ଅଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁବା ପରେ କୋଭୁର ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ କରି ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ 
ଓ ଆଧୁବଦୈବିକ ଶକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ମାର୍କାଶ୍ୁ ତାଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । 

କୋଭୁରଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ମାର୍କାଶ୍ୁ କହିଲେ ଯେ ଯୋଗୀଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚଶହ ଏକ 
ଟଙ୍କାର ଉପହାର ଦିଆଯାଇଥିଲା | ଏହାପରେ କୋଭୁର କହିଲେ ଯେ ଯେଉଁ କୌଶଳଗୁଡ଼ିକ 
ସେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ ତାହା ଯୋଗ ଓ ଆଧ୍ଧାମ୍ିକ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ 
ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଯୋଗ ଏକ ଶାରୀରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସ୍ଵସମ୍ମୋହନ ପଦ୍ଧତି, କିନ୍ଧୁ 
ଏହାଦ୍ଵାରା କିଛି ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ଦ୍ବୀପରେ ଯେଉଁ ବୟସ୍କ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସେହି ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରିଥଲେ, ସେମାନଙ୍କ ସହ ପରଦିନ ପାନ୍ସନିବାସକୁ 
ଆସିବାକୁ କୋଭୁର ମାର୍କାଣ୍ଡୁଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ | 

ପରଦିନ କୋଭୁର ତାଙ୍କ ସାଥିରେ ଥିବା ଚାକର ଲୋକଟି ଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ନଡ଼ିଆର 
ଅଧା ଅଂଶର ସଢ଼େଇଟିକୁ ବାଲି କାଗଜଦ୍ଵାରୀ ପୂରା ଚିକଣ କରାଇଲେ । ସମୁଦ୍ର ବେଳାରୁ 
ଛୋଟ ଛୋଟ କଉଡ଼ି ସଂଗ୍ରହ କରି ତା'ର ତଳକୁ ସମାନ ଓ ଚିକ୍ଟଣ କରିନେଲେ ! କିଛି 
କର୍ପୂର ଓ ଲେମ୍ବୁ ମଧ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ କଲେ । ଗୋଟିଏ ଷ୍ଟୋଭ, କଡ଼େଇ, ନଡ଼ିଆ ତେଲ ଓ 
ଗୋଟିଏ ବୋତଲରେ ଏକ ତରଳ ପଦାର୍ଥ ନିଜ ପାଖରେ ରଖୁଲେ | 

ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଓ ତାଙ୍କ ସାଥ୍‌ରେ ପାଞ୍ଚଜଣ ବୟସ୍କ ଲୋକ କୋଭୁରଙ୍କ ପାଖକୁ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ 
ଆସିଲେ । କୋଭୁର ଜଳନ୍ତା କର୍ପୁରକୁ ନିଜ ଜିଭ ଉପରେ ରଖୁ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । ଯୋଗୀଙ୍କ ପରି ତିନି ଥର ନିଜ ଜିଭ ଉପରେ ଜଳନ୍ତା କର୍ପୂର ରଖୁ ସେ ତାହା 
ତଳକୁ ଥୁ କରି ପକାଇଲେ | ଏହାପରେ ତାଙ୍କ ବାମହାତର ମଣିବନ୍ଧରେ ହାତ ରଖୁ ତାଙ୍କର 
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୩୬୦ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣ୍ଧରବାଦ 


ନାଢ଼ିର ସ୍ତନ୍ଦନକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ସେ ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ କହିଲେ । ମାର୍କାଣୁ ଓ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଜଣଙ୍କ ପରେ ଜଣେ କୋଭୁରଙ୍କ ନାଡ଼ି ପାଞ୍ଚମିନିଟ୍‌ ଧରି ବନ୍ଦ ହେଉଥିବା 
ଅନୁଭବ କଲେ | ଯୋଗୀ ଯେପରି ନିଜର ନାଡ଼ିର ସ୍ଥନ୍ଦନକୁ ବନ୍ଦ ରଖୁଥୁଲେ, କୋଭୁର 
ସେହିପରି କରି ପାରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ପରୀକ୍ଷାପରେ ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢ଼ ହେଲା | ଏହାପରେ 
ତାଙ୍କର ଚାକରଟି ଷ୍ଟୋଭକୂ ଜଳାଇ ତେଲ କଡେଇଟି ଗରମ କଲେ | କଡ଼େଇ ଭିତରେ 
ତେଲ ଗରମ ହୋଇ ଫୁଟିବାରୁ ସେଥୁରେ ଥବା ଲେମ୍ବୁଗୁଡ଼ିକ ଯେତେବେଳେ ଘୁରୁଥା'ନ୍ତି 
କୋଭୁର ତେଲରୁ ଉଠୁଥବା ବାଷ୍ଠକୁ ଫୁଙ୍କ ଯୋଗୀଙ୍କ ଢଙ୍ଗରେ ଫୁଟନ୍ତା ତେଲ କଡ଼େଇରେ 
ପାପୁଲି ପୁରାଇ ତେଲ ଆଣି ତାକୁ ବାମ ହାତରେ ଘଷିଲେ । ଏହାକୁ ସେ ବାରମ୍ବାର କରି 
ଦେଖାଇଲେ | ଶେଷରେ ଟିକ୍ଣ ନଡ଼ିଆ ସଢ଼େଇଟିକୁ ଓଲଟାଇ ରଖୁ ତା” ଉପରେ ସାତୋଟି 
କଉଡିକୁ ସଜାଇ ରଖମଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ବୋତଲ ମଧ୍ଯରୁ ତରଳ ପଦାଥଟି 
କଉଡିମାନଙ୍କ ଉପରେ ଛିଞ୍ଚିଲେ କଉଡିଗୁଡ଼ିକ ଗତିଶୀଳ ହୋଇ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ସଢ଼େଇ 
ତଳକୁ ଖସି ପଡ଼ିଲେ । 

ଯୋଗୀଙ୍କର ସମଗ୍ର କ୍ରିୟାକୁ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କୋଭୁର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାବେଳେ 
ସେମାନେ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ଏହିସବୁ ଦେଖୁଥିଲେ । ଏହାପରେ କୋଭୁର ସେମାନଙ୍କୁ 
ବୁଝାଇଦେଲେ ଯେ, ସେ ଓ ଯୋଗୀ ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖାଇଲେ ତାହା ପଷଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
କୌଣସି ଅଲୌକିକ ରହସ୍ଯ ବା ଆଧ୍ାମିକ ଶକ୍ତି ନାହିଁ । କଉଡିମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେ ଯେଉଁ 
ତରଳ ପଦାର୍ଥଟି ଢାଳିଲେ ତାହା ହେଉଛି ଲେମ୍ବୁ ରସ ଓ ଯୋଗୀ “ତୀର୍ଥ ଜଳ” କହି ଯାହା 
ଢାଳିଲେ ତାହା ଭିନେଗାର ବା ଲେମ୍ବୁରସ ହୋଇଥିବ । କଉଡ଼ି ହେଉଛି କାଲସିୟମ 
କାର୍ବୋନେଟ ଓ ଏହା ଲେମ୍ବୁ ରସରେ ଥିବା ସାଇଟ୍ରିକ ଏସିଡ଼ ସଂଯୋଗରେ ଆସିବା ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ରାସାୟନିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସ୍ଵରୂପ ଏଥୁରେ ଅଙ୍ଗାରକାମ୍ଳ ବାଷ୍ପର ଅନେକ ଫୋଟକା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ | ବାରମ୍ବାର ଏହି ଫୋଟକା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଓ ଫାଟିବା ଦ୍ଵାରା କଉଡ଼ିଗୁଡ଼ିକ ଗତିଶୀଳ 
ହୋଇ ମାଧ୍ୟାକର୍ଷଣର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ନଡ଼ିଆ ସଢ଼େଇର ତଳକୁ ଖସିଯା'5୍ତି ! 


ସେହିପରି ଗରମ ତେଲର ଉତ୍ତାପ ଏତେ ଅଧ୍ବକ ଯେ ସେଥରେ ବିନା ପୋଡ଼ାରେ 
କେହି ହାତ ରଖୁପାରିବେ ନାହିଁ । ଏକ ପ୍ରକାର ତେଲ ହେଉ ବା ପାଞ୍ଚପ୍ରକାର ତେଲର 
ମିଶ୍ରଣ ହେଉ, ଏଥରେ ଜଳୀୟ ଅଂଶ ରହିଥିଲେ ଓ ଏହାର ଉପରିଭାଗ ଖୋଲା ଥଲେ 
ଏହାର ଉତ୍ତାପ ଶହେ ଡିଗ୍ରୀ ସେଣ୍ଠିଗ୍ରେଡ୍‌ଠାରୁ ଅଧ୍ୂକ ହୁଏ ନାହିଁ । କମଳା ଲେମ୍ବୁରେ ଜଳୀୟ 
ଅଂଶ ଅଧ୍ବକ ଥିବାରୁ ତେଲର ଉତ୍ତାପକୁ ତାହା ଶହେ ଡିଗ୍ରୀ ଭିତରେ ସୀମିତ ରଖୁଥାଏ ! 
ଏହାଛଡ଼ା ଉପରିଭାଗରେ ଯେଉଁଠି ଜଳ ବାଷ୍ପରେ ପରିଣତ ହେଉଥାଏ ସେଠାରେ ତାପର 
ପରିମାଣ ଆହୁରି କମ୍‌ ଥାଏ | ହାତ ବୂଡ଼ାଇବା ପୂର୍ବରୁ ବାଷ୍ପକୁ ଫୁଙ୍କିଦେବା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ତାପରେ 
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ଜିଂଶ ଝଚା/ନ୍ଦୀାର 6କେଟଚେଳ ନିରାମଣୁରବାଦ/ ଜିଚାରଳ ୩୬୧ 


ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ହ୍ରାସ ହୋଇଥାଏ | ଏ ସତ୍ତ୍ଵେ ତେଲ ତଥାପି ଗରମ ଥାଏ ଓ ହାତରେ ଛୁଇଁଲେ 
କଷ୍ଟ ହୁଏ, କିନୁ ଏପରି ଗରମ ନଥାଏ ଯଦ୍ଵାରା ହାତ ପୋଡ଼ିଯିବ | ସେହି ଗରମ ତେଲକୁ 
ବାମ ହାତରେ ଘଷିବାଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ କଷ୍ଟ ଲାଘବ ହୋଇଥାଏ । ତେଲରେ ଲେମ୍ବୁର ରସ 
ନ ମିଶିଲେ କୋଭୁର ବା ଯୋଗୀ ଉତ୍ତପ୍ତ ତେଲ କଡେଇରେ ବିନା ଫୋଟକାରେ ହାତ 
ପୂରାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


କର୍ପୁର ଏକ ଅତି ଉଦ୍‌ବାୟୀ ବସ୍ତୁ ଯାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବାଷ୍ପ ହୋଇ ଜଳିଯାଏ; 
କିନ୍ତୁ କୌଣସି ତରଳ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସେ ନାହିଁ । ଜଳନ୍ତା କର୍ପୁରକୁ ଜିଭରେ ରଖୁବା ପୂର୍ବରୁ 
ଓଠକୁ ଲାଳରେ ଭିଜାଇ ଗଭୀର ଶ୍ଵାସନେବାକୁ ହୁଏ | ଜିଭରେ ଜଳନ୍ତା କର୍ପୂର ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ଵାସ ଛାଡିବାକୁ ହେଉଥାଏ ଓ ଶ୍ଵାସ ଶେଷରେ ତାହାକୁ ଜିଭରୁ ବାହାର କରିଦେବାକୁ ପଡେ । 
ଭୁଲବଶତଃ ଜଳିବା ଅବସ୍ଥାରେ ଏହାକୁ ଶ୍ଵାସରେ ନେଇଗଲେ ଗୁରୁତର ବିପଦର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ | 


ସୁତରାଂ ଯୋଗୀ ଯାହା କିଛି କଲେ ତାହା ଏହି କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନରେ କରିଥଲେ | 
ଏହା ଅଲୌକିକ ବା ଆଧବଦୈବିକ କ୍ରିୟା ନ ଥଲା । 


(୩) ଜାଭିଏର କଲମ୍ବéୋର ଏକ ସମ୍ବାଦପତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ ଚାକିରି କରନ୍ତି 
ଘରେ ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ଦୁଇ ଝିଅ, ଗୋଟିଏ ପୁଅ ଓ ବଡ଼ ଝିଅର ସ୍ଵାମୀ ରୁହନ୍ତି । ବଡ଼ ଝିଅର 
ବୟସ ୨୩, ତାଙ୍କର ସ୍ବାମୀ ଉଇଲସନ ଏକ ବାଣିଜ୍ୟିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନରେ କିରାଣୀ କାମ 
କରନ୍ତି | ବଡ଼ ଝିଅର ବିଭାଘର ପ୍ରାୟ ସାତ ମାସ ତଳେ ହୋଇଥାଏ ଓ ସେ ଅନ୍ତଃସତ୍ତ୍ଵା 
ଥାନ୍ତି । ସାନ ଝିଅ ରୋଜ୍‌ ବୟସ ୧୭ | ସେ କନ୍ଭେଣ୍ଟ ସ୍କୁଲର ଛାତ୍ରୀ, ପୁଅଟି ସାନ ଓ 
ତାର ବୟସ ମାତ୍ର ୫ ବର୍ଷ । ସେମାନେ ଖ୍ରୀଝିଆନ ଓ ରୋମାନ କାଥୋଲିକ ସଞ୍ପଦାୟର | 


ଗତ ପାଞ୍ଚମାସ ଧରି ତାଙ୍କ ପରିବାରରେ କେତେକ ଭୌତିକ କାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ଫଳରେ ପରିବାରଯାକ ଭୟ ଓ ଉତ୍ତେଜନାରେ ରହିଥାନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ କେତେ ତାନ୍ତିକ, 
ଜ୍ୟୋତିଷ, ଚର୍ଚ୍ଚର ବିଶପ୍‌ ଆସି ପ୍ରତିକାର କରିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବନ୍ଦ ହେଉ ନ ଥାଏ | ଏହି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ କୋଭୁର ଘଟଣାଟି ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ୨୮. ୯.୫୬ 
ଦିନ ଯାଇ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ | 


ସେ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଜାଭିଏର ଓ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କଠାରୁ ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ ଯେ 
ତାଙ୍କ ବଡ ଝିଅ ବିଭାଘରର ଦୂଇମାସ ପରେ ଏହି ସମସ୍ୟା ଆରମ୍ଭ ହେଲା | ଉଇଲସନ ଓ 
ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଯେଉଁ କୋଠରିଟିରେ ରୁହନ୍ତି ସେହି କୋଠରି ଭିତରେ ଟେକା ପଡ଼େ ! ଟେକା 
ରାତିରେ ପଡ଼େ ଓ ମଧ୍ଧ ରାତ୍ରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଡୁଥାଏ । ଶନିବାର ଅପରାହୃୃରେ ଓ ରବିବାର ଦିନ 
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ସମୟରେ ମଧ୍ଯ କେତେ ଥର ଟେକା ପଡ଼ିଛି । ପରିବାରର ସମସ୍ତେ କେଉଁଠାରୁ ଟେକା 
ପଡ଼ୁଛି ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି ରଖୁଥା'ନ୍ତିୟ ତଥାପି ଏ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି ସୂତ୍ର ପାଇନାହାନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ 
ଏଥପାଇଁ ଆଗତ ଭବିଷ୍ୟ ବିଷୟରେ କହିପାରୁଥବା ଜଣେ ଜ୍ୟୋତିଷୀଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ କଲେ | 
ସେ ତାଙ୍କର ଗଣନା କରି କହିଲେ ଯେ, କୌଣସି ମନ୍ଦ ଆମ୍ବା ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । ସୁତରାଂ 
ସେ ଏହା ବନ୍ଦ କରିବାକୁ କେତେକ ପୂଜା କଲେ | ହେଲେ ଏଥରେ କିଛି ଫଳ ହେଲା 
ନାହିଁ । ଏହାପରେ ଶ୍ରୀମତୀ ଜାଭିଏର ମଡ଼ୁ ଓ ବୋରେଲ୍ଲା ଚର୍୍ଟରେ କେତେକ ଉପହାର 
ଦେବାକୁ ମାନସିକ କଲେ; କିନ୍ଧୁ ସେଥିରେ କିଛି ସୁଫଳ ମିଳିଲା ନାହିଁ । ଏହି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଚର୍ଚ୍ଚର ବିଶପଙ୍କୁ ଏକ ରବିବାର ଦିନ ସେମାନେ ଆମନ୍ତ୍ରିତ କରି ଆଣିଲେ ଓ ସେ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କୋଠରିରେ ପବିତ୍ର ଜଳ ସିଞ୍ଚନ କଲେ | ସେଣ୍ଟ ଆଣ୍ଡୋନିଙ୍କର ଏକ ପବିତ୍ର 
ଫଟୋଚିତ୍ରକୁ ଟାଙ୍କିବାକୁ ଦେଲେ; କିନ୍ତୁ ଏ ସତ୍ତ୍ଵେ ଟେକା ପଡ଼ିବା ବନ୍ଦ ହେଲା ନାହିଁ। 
ସୁତରାଂ ଜାଭିଏର ପୁନଶ୍ଚ ବିଶପଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିବାରୁ ସେ କୂସ୍‌'ର ଏକ ମାଳା ଦେଇ 
ତାହାକୁ ବଡ଼ ଝିଅ ତକିଆତଳେ ରଖୁବାକୁ ଓ ଝିଅ ଜ୍ବାଇଁ ପ୍ରତିଦିନ ଶୋଇବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । ଏସବୁକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କଲେ ମଧ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହେଲା ନାହିଁ । 

ଏହାପରେ ଜାଭିଏରଙ୍କର କେତେକ ବନ୍ଧୁଙ୍କର ପରାମର୍ଶ କ୍ରମେ ବାଲାପିତିଆର 
ବିଶିଷ୍ଟ ତାନ୍ତିକଙ୍କୁ ଡକାଗଲା | ତାନ୍ତିକ ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଶୁଣିବା ପରେ ତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିରେ ପୂଜା 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ | ଏକ ଅଣଖ୍ରୀ୍ଟିଆନ ପୂଜା ତାଙ୍କ ପରିବାରରେ ହେବାକୁ ସେମାନେ 
ଅନିଛା ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ତାନ୍ତିକ ତାହା ନିଜ ଘରେ କରିପାରିବେ ବୋଲି କହିଲେ | ସେଥିପାଇଁ 
ଚାରିଶହ ଟଙ୍କା ଆବଶ୍ୟକ ହେବ ବୋଲି କହିବାରୁ ଜାଭିଏର ଏହି ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ | 
ପୂଜାକର୍ମ ପରେ ତାନ୍ିକ ଆସି କହିଲେ ଯେ ସେହି ପୂଜା ସମୟରେ ଯେଉଁ ପ୍ରେତଟି ଏହି 
ସବୁ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥଲା ତାହାକୁ ସେ ବହୁ କଷ୍ଟରେ ତାଙ୍କ ଘରୁ କାଲାପାତିଆକୁ ନେଲେ | 
ସେହି ପ୍ରେତଟି ଗୋଟିଏ ମୁସଲିମ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକର ଆମ୍ଲା, ଯାହାକୁ ତା'ର ତରୁଣ ସ୍ବାମୀ ଅନ୍ତଃସତ୍ତଵା 
ଅବସ୍ଥାରେ ବହୁତ ଦିନ ତଳେ ହତ୍ୟା କରିଥଲା | ସେମାନେ ଅନେକ ବର୍ଷ ତଳେ ଜାଭିଏର 
ରହୁଥିବା ଘରେ ରହୁଥିଲେ | ଜାଭିଏରଙ୍କର ଝିଅ ଅନ୍ତଃସତ୍ତା ଥବାରୁ ପ୍ରେତଟି ସେଠାକୁ ଆସି 
ତାଙ୍କ ଝିଅକୁ ହଇରାଣ କରି ମାରିଦେବାପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲା | ତାନ୍ତିକ ଜଣଙ୍କ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ 
ଯେ ସେ ବହୁ କଷ୍ଟରେ ସେହି ପ୍ରେତଟିକୁ ତାଙ୍କ ଘର ଛାଡିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରିବାରୁ ସେ 
ଗୋଟିଏ ସର୍ଭରେ ଛାଡିବାକୁ କହିଲା । ଯଦି ଗୋଟିଏ ଗର୍ଭିଣୀ ଛେଳିକୁ ପ୍ରେତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ବଳି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ ଯିବ ବୋଲି ସୂଚନା ଦେବାରୁ ସେ ବହୁ କଷ୍ଟରେ ସେହି 
ପ୍ରକାର ଏକ ଛେଳିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ପୁନଶ୍ଚ ପୂଜାକର୍ମ କରି ଛେଳିଟିକୁ ବଳି ଦେଲେ । 
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ପ୍ରେତଟି ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବାର ସୂଚନା ସ୍ଵରୂପ ତାନ୍ତିକଙ୍କ ବାଡିରେ ଥିବା ପଣସ ଗଛର ଶୀର୍ଷଭାଗ 
ଜୋର୍‌ରେ କମ୍ପିତ ହୋଇଥଲା | ଛେଳିଟି ସଂଗ୍ରହ କରି ଦ୍ଵିତୀୟ ପୂଜା କରିବାର ଖର୍ଚ୍ଚ ବାବଦରେ 
ତାନ୍ତ୍ରିକ ଜଣଙ୍କ ଆଉ ଦୁଇ ଶହ ଟଙ୍କା ସଂଗ୍ରହ କରି ଜାଭିଏରଙ୍କ ଘରୁ ବିଦାୟ ନେଲେ ! 

ତାନ୍ତିକ ଜଣଙ୍କ ଯେଉଁଦିନ ବିଦାୟ ନେଲେ ସେହିଦିନ ରାତିରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଅଘଟଣ 
ଘଟିଲା ! ରାତି ପ୍ରାୟ ଦୁଇଟା ବେଳେ ଜାଭିଏରଙ୍କର ଛୋଟ ପୁଅଟିର କାନ୍ଦରେ ପରିବାରର 
ସମସ୍ତେ ଉଠି ପଡ଼ିଲେ | ଆଲୁଅ ଲଗାଇବା ପରେ ପୁଅଟି ଶ୍ରୀମତୀ ଜାଭିଏରଙ୍କ ସହିତ 
ଖଟରେ ଶୋଇଥ୍ୂଲେ ବି ଭୂମି ଉପରେ ଶୋଇବାର ଦେଖାଗଲା | ତାକୁ ପଚାରିବାରୁ ସେ 
କହିଲା ଯେ ଗୋଟିଏ ମୁସଲିମ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ତା” ପାଖକୁ ଆସି ତାକୁ ମାରିଦେବାକୁ ଧମକ 
ଦେଲା | ତା'ପରେ ତା'ର ହାତକୁ ଧରି ଖଟ ତଳକୁ ଟାଣିଦେଲା | ଏହି ଘଟଣା ବ୍ୟତୀତ 
ସେହି ରାତିରେ କୌଣସି ଟେକା ପଢଡିନଥୁଲା । 


ତା'ର ଦୂଇ ଦିନ ପରେ ଉଇଲସନ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଶୋଇଥ୍‌ବା ଘରେ ଏକ ବଡ଼ 
ଟେକା ପଡ଼ିଲା | ଶ୍ରୀମତୀ ଉଇଲସନ ଉଠି ପଡ଼ିବାବେଳେ ମୁସଲିମ୍‌ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟିକୁ ନିଜ 
ରୁମ୍‌୍ର ଗୋଟିଏ କୋଣରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥିବାର ଦେଖୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଆଲୁଅ ଲଗାଇବା ବେଳକୁ 
ସେ ଅନ୍ତର୍ବାନ ହୋଇଯାଇଥିଲା | ଏହାଛଡ଼ା ଏହି ସମୟରେ ଜାଭିଏରଙ୍କର ମୁହଁରେ ଓ କାନ 
ତଳେ କୁଣ୍ଡେଇ ହୋଇ କିଛି ଦାଗ ଦେଖାଗଲା । ସେ କେତେକ ଞିଷଧ ଲଗାଇଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିଦିନ ସକାଳୁ ଦେହରେ ଆଞ୍ଚଡ଼ା ଦାଗ ଦେଖାଯାଉଥୁଲା ଓ ନଖର ଚିହ୍ନ ବାରି ହୋଇ 
ପଡ଼ୁଥିଲା | ଏହାବି ସେହି ପ୍ରେତର କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | 


କୋଭୁର ଏହି ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଶୁଣିବାପରେ ଘରଟିକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ସମସ୍ତ 
କୋଠରିକୁ ଗଲେ | ଘରଟିରେ ଦୁଇଟି ଶୋଇବା ଘର ଓ ଗୋଟିଏ ବୈଠକ ଘର ଥୁଲା | 
କୋଠରିଗୁଡ଼ିକ କାନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ପୃଥକ ଥଲେ | ପୁଥକ କରୁଥିବା କାନ୍ସଗୁଡ଼ିକ ଛାତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି 
ନ ଥିଲା ଓ କୋଠରିଗୁଡ଼ିକର ଉପର ଅଂଶଟି ମେଲା ଥୁଲା |! ଉଇଲସନ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ର 
ଗୋଟିଏ କୋଠରିରେ ରହୁଥିଲେ ଓ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ କୋଠରିରେ ଶ୍ରୀମତୀ ଜାଭିଏର, 
ଅବିବାହିତ ଝିଅ ଓ ଛୋଟ ପୁଅଟି ଏବଂ ବୈଠକ ଘରଟିରେ ଜାଭିଏର ଶୋଉଥୁଲେ | 
ଏହାପରେ କୋଭୁର ପରିବାରର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଜଣ ଜଣ କରି ନିରୋଳାରେ କଥା ହୋଇ 
ଆଉ କେତେକ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କଲେ | 

ଜାଭିଏର, ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ଓ ସାନ ଝିଅ ରୋଜ୍‌ ଟେକା ପଡ଼ିବାର ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଛନ୍ତି ଓ ବଡ଼ 
ଝିଅର ପାଟି ଶୁଣି ତାଙ୍କ ରୁମ୍‌କୁ କେତେଥର ଯାଇଛନ୍ତି । ହେଲେ ଶ୍ରୀମତୀ ଜାଭିଏର ଓ 
ରୋଜ୍‌ ଟେକା ପଡ଼ିବା ସମୟରେ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି | କିନୁ ଜାଭିଏର ଥରେ ଟେକା ପଡ଼ିବାର 
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ଦେଖଛନ୍ତି । ଉଇଲସନଙ୍କ କୋଠରିର ଗୋଟିଏ କାନ୍ଧରେ ଟେକା ବାଜିଥାଏ ଓ ବେଳେ 
ବେଳେ ସେହି କାନ୍ଧକୁ ଲାଗିକରି ଥିବା ଖଟର ମଶାରି ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ | ଶ୍ରୀମତୀ ଉଇଲସନ 
କହିଲେ ଯେ ରୁମ୍‌ର ଜିନିଷପତ୍ର ଅନେକ ସମୟରେ ଇତସ୍ତତଃ ହେବାର ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 
ଥରେ କାନ୍ଧରେ ଝୁଲୁଥିବା ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଫଟୋଟି ମିଳିଲା ନାହିଁ, ପୁଣି ଦୁଇଦିନ ପରେ 
ତାହା ଟଙ୍ଗା ହେବା ଜାଗାରେ ଦେଖାଗଲା | ମଧ୍ଯରାତ୍ରିରୁ ସକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଟେକା ପଡୁ 
ନ ଥଲା ଅଥଚ ରାତିରେ ଶୋଇବା ସମୟରେ ଏହା ପଡ଼ୁଥିଲା | ଭୟ ଓ ଉଜ୍କଣ୍ଡା ଯୋଗୁଁ 
ଅଧୁକାଂଶ ରାତିରେ ସେ ଶୋଇପାରୁ ନ ଥଲେ, ତେଣୁ ସେ ଦିନରେ ଶୋଉଥଲେ | ଉଇଲସନ 
କହିଲେ ଯେ ଯଦିବା ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଥମେ ସେ ବହୁତ ଭୟ କରୁଥିଲେ, ପ୍ରତିଦିନ ଏହି ଘଟଣା 
ଦେଖୁ ଦେଖୁ ଆସ୍ତେଆସ୍ତେ ସେ ଏହାକୁ ଦେହସୁହା କରିନେଲେ | 


ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହ କଥାବାର୍ଭା ଶେଷରେ କୋଭୁର ରୋଜ୍‌ ସହିତ କଥା ହେଲେ । 
ସେ ବେଶ୍‌ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟବତୀ ଓ ସୁନ୍ଦରୀ ଥଲା | ସେ ଦଶମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପଢୁଥିଲା | ସେ ପଢ଼ାପଢ଼ିରେ 
ପଛୁଆ ଯଦିବା ସେ ନିୟମିତ ସ୍କୁଲକୁ ଯାଉଥିଲା । ତା'ର ଭୟଭୀତ ମୁଖମଣ୍ଡଳ, ଶଙ୍କତ 
ଚାହାଣି ଓ କଥାବାର୍ଭାରୁ କୋଭୁର ତା” ସମ୍ପର୍କରେ ବେଶ୍‌ ଅନୁମାନ କରି ନେଇ ପ୍ରଶ୍ନର 
ଶୈଳୀରେ ପରିବର୍ଭନ କଲେ | ତାକୁ କୋଭୁର ବସିଥିବା ଚଉକିରେ ହାତ ରଖବାକୁ କହି 
ତା'ର ହାତ ଉପରେ ନିଜ ହାତ ରଖ କିଛି ପ୍ରଶ୍ନ ଭିତରେ ତାକୁ ଏକ ସମ୍ମୋହିତ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ନେଲେ | ସେ ଗତ ଛ' ମାସ ଧରି କ”ଣ ସବୁ କରୁଥଲା ପଚାରିବାରୁ ସେ କହିବାକୁ 
ଲାଗିଲା ଯେ, ସେ ପଢୁଥିବା କନ୍ଭେଣ୍ଟ ସ୍କୁଲର ବଗିଚାରୁ କେତୋଟି ଛୋଟ ଛୋଟ ଟେକା 
ତା'ର ସଲ ବ୍ୟାଗରେ ଆଣୁଥଲା | ରାତିରେ ସେ ଶୋଉଥୁବା କୋଠରି ଉପର ବାଟ ଦେଇ 
(ଯେହେତୁ ଦୁଇ କୋଠରି ମଝି କାନ୍ଟି ଛାତକୁ ଛୁଇଁ ନ ଥଲା) ନାନୀ ଭିଣୋଇଙ୍କ ଶୋଇବା 
ଘରକୁ ଫିଙ୍ଗୁଥିଲା । ସେ ତା'ର ନାନୀ ଭିଣୋଇଙ୍କ ଉପରେ ରାଗୁ ନ ଥୁଲା; କିନ୍ତୁ ସେ 
କାହିଁକି ଟେକା ଫିଙ୍ଗୁଥିଲା ତା'ର କାରଣ କିଛି ଦେଇପାରିଲା ନାହିଁ । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ କହିଲା 
ଯେ, ତା'ର ଭିଣୋଇ ତାକୁ ବହୁତ ସ୍ବେହ କରନ୍ତି । ଗତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟମାସ ପର୍ବ ସମୟରେ ଓ 
ତା'ର ଜନ୍ମଦିନକୁ ସେ ତାକୁ କେତେକ ଜିନିଷ ଉପହାର ଦେଇଥୁଲେ | ସେ ଥରେ ତା'ର 
ଭିଣୋଇ ଫଟୋଟି ନେଇ ତାର ସାଙ୍ଗକୁ ଦେଖାଇ ପରେ ଆଣି ରଖୁଦେଲା | ପଢ଼ାପଢ଼ିରେ 
ଭଲ କରୁ ନ ଥବା ଯୋଗୁଁ ସ୍କୁଲରେ ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଓ ପରିବାରରେ ବେଳେବେଳେ 
ଗାଳି ଶୁଣୁଥିଲା | ଏହାପରେ କୋଭୁର ରୋଜକୁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଲେ ଯେ ସେ ତା'ର ଟେକା 
ଫିଙ୍ଗିବା ଘଟଣା ତା'ର ବାପା, ମା'ଙ୍କ ଆଗରେ କେବେବି ପ୍ରକାଶ କରିବେ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ 
ରୋଜ୍‌ ଏହା ଆଉ ଫିଟ୍ଗିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଶପଥ କରିବା ଦରକାର ! ଏଥରେ ରୋଜ୍‌ ମଧ୍ଯ 


ସମ୍ମତ ହେଲା | 
Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


କିଂଶ ଝତା/ନ୍ଦାର 6ଜଚେଳ ନିରାଣ୍ମରବାଦ/ କିଚ/ାରଳ ୩୬୫ 


ଏହାପରେ କୋଭୁର ପରିବାରର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି ଆଉ ଟେକା ପଡ଼ିବ ନାହିଁ 
ବୋଲି କହିଲେ | ଯଦିବା ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଦେବା ଉଚିତ, ତଥାପି ରୋଜ୍ର ମନରେ 
ଆଘାତ ଲାଗିବା ବା ସେ ପରିବାରରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭର୍ସିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥିବାରୁ ସେ ଏ ବିଷୟରେ କିଛି ପ୍ରକାଶ କଲେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଭୂତ, ପ୍ରେତ ଶାନ୍ତି ନାମରେ 
ଗୁଣିଆମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ନ ହେବାକୁ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । ଏହି 
ଘଟଣା ପରଠୁ ଜାଭିଏରଙ୍କ ପରିବାରରେ ଟେକା ପଡ଼ିବା ବନ୍ଦ ହେଲା | 


ରାତିରେ ଓ କେବଳ ରବିବାର ଦିନ ଟେକା ପଡ଼ିବା ଘଟଣାରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ରୋଜ୍‌ ଦିନରେ ସ୍କୁଲରେ ଥବାରୁ ସେ ଏହା କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ମଧ୍ଧ ରାତ୍ରି ପରେ 
ଟେକା ନ ପଡ଼ିବାର କାରଣ ହେଉଛି ସେ ରାତିରେ ଶୋଇପଡ଼େ । ସେ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ପରିବାରରେ ବଢ଼ିଥବାରୁ ତା'ର କେହି ପୁଅ ସାଙ୍ଗ ନ ଥିଲେ ବା ପୁଅ ସାଙ୍ଗ କରିବାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ତା'ର ନ ଥିଲା | ତା'ର ନାନୀ ତା'ର ଭିଣୋଇ ସହିତ ଏକାଠି ରହିବା ଓ ଯୌନ 
ସଂଭୋଗ କରିବାର ଭାବନାରୁ ତା'ର ଅବଚେତନ ମନରେ ନାନୀ ପ୍ରତି ଲର୍ଷା ଭାବ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥଲା | ତା'ର ଅବଚେତନ ମନରେ ସେ ତା'ର ଭିଣୋଇ ପ୍ରତି ଆକ୍ସଷ୍ଠ ହେଉଥଲା ଓ 
ନାନୀ ପ୍ରତି ୍ତର୍ଷା ଯୋଗୁଁ ନାନୀକୁ ଟେକା ଫିଙ୍ଗୁଥଲା । ସେ ତା'ର ଭିଣୋଇର ଫଟୋକୁ 
ନେଇ ତା'ର ସାଙ୍ଗକୁ ଦେଖାଇବା ଘଟଣାରୁ ଭିଣୋଇ ପ୍ରତି ତା'ର ମାନସିକ ଆକର୍ଷଣର 
ସୂଚନା ମିଳେ | ପାଠ ପାଇଁ ସେ ଘରେ ଓ ସ୍କୁଲରେ ଗାଳି ଶୁଣୁଥବା ହେତୁ ତା ମନରେ 
ନ୍ୟୁନ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥଲା । ସୁତରାଂ ତା'ର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଖାଇ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ସନ୍ଦେହର ପାତ୍ର ନହୋଇ ସେ ପରିବାରରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ହଇରାଣ କରିବା ଆନନ୍ଦକୁ 
ଅବଚେତନ ମନରେ ଉପଭୋଗ କରୁଥଲା | 

ଟେକାଗୁଡ଼ିକ ସନ୍ନିହିତ ଘରର ବିପରୀତ କାନ୍ଧରେ ବାଜୁଥବାରୁ ବା ମଶାରି ଉପରେ 
ପଡ଼ୁଥିବାରୁ ଏହା ସୂଚନା ଦେଉଛି ଯେ ସେ ଅନ୍ଯ କୋଠରିରୁ ହିଁ ଦୁଇ ବଖରାକୁ ଭାଗ 
କରୁଥିବା କାନ୍ଧର ଉପରି ଭାଗ ଦେଇ ଫିଙ୍ଗୁଥଲା । 

ପିଲାଟି ଖଟରୁ ଖସି ତଳେ ଶୋଇବା ଘଟଣା ସହିତ ମୁସଲିମ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରେତର କିଛି 
ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ସେ ସେହିଦିନ ସକାଳେ ମୁସଲିମ୍‌ ସ୍ତୀ ପ୍ରେତ କଥା ଶୁଣିଥୁବାରୁ 
ରାତିରେ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲା ଓ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ନିଦରେ ତଳକୁ ଖସି ପଡ଼ିଲା | 
ଶ୍ରୀମତୀ ଉଇଲସନ ନିଜର କୋଠରିରେ ଦେଖଥବା ଭୂତ ଏକ ଭ୍ରମ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
କିଛି ନୁହେଁ । ଜାଭିଏରଙ୍କ ଦେହର ନଖ ଦାଗ ତାଙ୍କ ନିଜର କୁଣ୍ଢେଇ ହେବା ଯୋଗୁଁ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଥିବା ସମ୍ଭବ । ସେ ଚର୍ମରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେତୁ ତାଙ୍କ ମୁହଁରେ ଓ ଦେହରେ କୁଣ୍ଢେଇ 
ହେବା ଚିହ୍ନ ଦେଖାଦେବା ଜଣାପଡ଼େ | ଏହା କୌଣସି ଭୌତିକ କାଣ୍ଡର ପରିଣାମ ନ ଥିଲା | 
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୩୬୬ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙମ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଙ୍ଧରବାଦ 


ଏହି ପ୍ରକାରର ବହୁ ଘଟଣାକୁ କୋଭୁର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ରଚିତ ପୁସ୍ତକ 
(୧) Begone Godmen, (9) Gods, Demons and Spirits — ବହି ଦୂଇଟିରେ 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଲେଖାରେ ମାନସିକ ବିକୃତି, ଅଲୌକିକ ବୋଧ ହେଉଥିବା ନାନା ଘଟଣା ଓ 
ବିଭିନ୍ନ ଭୌତିକ କାଣ୍ଡ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥିବା ଘଟଣାମାନଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଜନିତ 
ବିବରଣୀମାନ ରହିଛି । ବହୁ ସମୟରେ ଅଜ୍ଞତା ଓ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ 
ଲୋକମାନେ ବୁଝିଥା'ନ୍ତି । ତେବେ ଘଟଣାର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାଦ୍ଵାରା ସତ୍ଯାସତ୍ଯ 
ଜଣାପଡିଥାଏ | କୋଭୁର ସର୍ବଦା ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବ ନେଇ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରୁ 
କୁସଂସ୍କାର ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 


(ଡ) 

ସବୁ ଧର୍ମରେ ନାନା ଅଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି | ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ 
ମଧ୍ଧ ନାନା ପ୍ରକାରର ଅତୀନ୍ଦରିୟ ଓ ଆଧଦୈବିକ ବିଶ୍ଵାସ ଥବା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ଏହିସବୁ 
ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ରହିଛି କି ୨ ଅଲୌକିକ, 
ପାରଲୌକିକ ଏବଂ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ଭାବନା ସମ୍ପର୍କରେ କୋଭୁର ପ୍ରାୟ ପଚାଶ 
ବର୍ଷ ଧରି ଖୋଲା ମନ ନେଇ ଗବେଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଦୀର୍ଘ ଦିନର ଗବେଷଣାରୁ ତାଙ୍କର 
ଆମ୍ବ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଦୂଢ଼ ହୋଇଛି ଯେ ଚମକ୍କାରିତା ବା ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଉଛି 
ସେପରି କୌଣସି ଘଟଣା ନାହିଁ । ତଥାପି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଥୁବା କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସେ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅନେକ ଯୋଗୀ, ସାଧୁ, ସିବ, ଦେବ ପୁରୁଷ, 
ଅବତାର, ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିଧାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସେ ଜୀବନସାରା 
ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ବି ପାରଲୌକିକ ଘଟଣା ବା ଚମକାରିତା ତାଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥବା ବା 
ଘଟୁଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ ଓ କୌଣସି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପଷଶ୍ଚାତ୍ରେ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ଏକରୂପତା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ଆଧ୍ବଦୈବିକ କାରଣ ନାହିଁ ! ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ଅସଂଖ୍ୟ 
ରହସ୍ୟ ରହିଛି; କିନୁୁ ଅଲୌକିକତା ବା ଚମଚ୍କାରିତା (m୦!) ନାହିଁ | ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବିଶ୍ଲେଷଣାମ୍ମକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିୟମର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରେ 
ତାହାକୁ ଅଲୌକିକତା କୁହାଯାଏ ¦! ତଥାପି ଯଦି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ହେଉଛି ବା କେହି ସେପରି କିଛି କରିପାରୁଛନ୍ତି ତେବେ ତାହା କେତେ ଦୂର 
ତଥ୍ୟପରକ ତାହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ନ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ପରୀକ୍ଷଣ 
ବ୍ୟତୀତ ଜ୍ଞାନର ବୈଧତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପଦ୍ଧତି 
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ଚିଂଶ ଖତା/ନ୍ଦାର 6ଜଟେକ ନିରାମରବାଦ/ କିଚାରକ ୩୬୭ 


ସାହାଯ୍ୟରେ ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇ ଯଦି କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଘଟଣାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ 
ପାରିବ, ତେବେ ତାକୁ ଗହଣ କରିବାରେ କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ କୋଭୁର ଦୀର୍ଘଦିନର 
ଗବେଷଣା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏପରି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଘଟଣା ପାଇବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି | 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟବୋଧ, ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ି, ସୁକ୍ଷ୍ମଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଓ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଶ୍ବାସରେ ଅଛି । ସେସବୁ ଯେ କେବଳ 
କାଳ୍ଚନିକ କାହାଣୀ ଏହା ସେ ନିଜର ଗବେଷଣାମ୍ବକ ଆମ୍ପ୍ରତ୍ୟୟ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ କରିବାଦ୍ଵାରା ବହୁ ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛନ୍ତି | ଏପରିକି ତାଙ୍କଠାରୁ ଅଧକ ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ କରିଥବା ଓ ଉଚ୍ଚ ପଦ ପଦବୀରେ 
ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ତାଙ୍କ ଲେଖାର କଟୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରୁ କୋଭୁର ନିଜର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି | ଏଣୁ ସେ ଖୋଲାଖୋଲି ଭାବେ ନିଜର ଆହ୍ବାନକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି | 

ତଥାକଥତ ଅବତାର, ଯୋଗୀ, ଭବିଷ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଦିବ୍ୟସାଧକ, ଦେବପୁରୁଷ ଇତ୍ୟାଦି 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ସାଧନା ବଳରେ ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟା ସମ୍ପାଦନ କରୁଥୁବାର 
ବହୁ ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ଯୋଗୁଁ ସେ ଏସବୁର ବାସ୍ତବତା ନେଇ ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି | ୧୯୬୪ ମସିହାରେ ସେ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ତଥା ପୁଥବୀର କେତେକ ବିଖ୍ୟାତ ପତ୍ରଂ 
ପତ୍ରିକାରେ ନିଜର ଆହ୍ବାନକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ଘୋଷଣାନାମା ଅନୁଯାୟୀ ଯଦି 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଠକାମି ନ ରଖୁ ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟା ବା ଚମକ୍ରାରିତା 
ଦେଖାଇ ଦେଇପାରିବେ, ତେବେ ସେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏକ ଲକ୍ଷ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ଟଙ୍କା ଦେବେ | 
ଏହି ଘୋଷଣା ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କିମ୍ବା ତାଙ୍କୁ ହରାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖୋଲା ରହିଥୁଲା | 
ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ତଳଲିଖୂତ ଘଟଣା ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା ଦେଖାଇ ପାରିବେ, ତେବେ 
ସେ ତାଙ୍କୁ ଏହି ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ କରିବେ | ଯେଉଁ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥୁଲେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଏଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା | 
୧. ଏକ ମୁଦା ଲଫାପା ଭିତରେ ଥିବା ଗୋଟିଏ ନୋଟ୍‌ର କ୍ରମିକ ନମ୍ବରକୁ ପଢ଼ିବା; 


୨. ଗୋଟିଏ ନୋଟ୍‌ର ନମ୍ବର ସହ ସମାନ ଥିବା ଅବିକଳ ଆଉ ଗୋଟିଏ ନୋଟ୍‌ ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିବା; 
୩. ଜଳନ୍ତା ନିଆଁ ଉପରେ ନିଜ ଦେବତାଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟରେ ବିନା ଫୋଟକାରେ ନିଶ୍ଚଳ 


~~ ~~ 


ହୋଇ ଅଧ ମିନିଟିଏ ଛିଡ଼ାହେବା; 
୪. ସେ ଚାହିଁବା ମୁତାବକ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଶୂନ୍ଯରୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବା; 
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୩୬୮ 


ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଲଶ୍ମରବକାଦ ବନାମ ନିରାଣମରବାଦ 


ନିଜର ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି କୌଣସି କଠିନ ବସ୍ତୁକୁ ଚଳାଇ ଦେବା ବା ବଙ୍କା 
କରବା; 

ଦୂରବୋଧୀ (Telepathy) ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ଯ: ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାବନାକୁ 
ଜାଣିପାରିବା; 

କୌଣସି ଖଣ୍ଡିତ ଅଙ୍ଗକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଆଧ୍ଯାମିକ ଶକ୍ତି, ପବିତ୍ର ଜଳ, ବିଭୂତି ଇତ୍ଯାଦି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଇଞ୍ଚ ବୃଦ୍ଧି କରିପାରିବା; 

ଯୋଗଶକ୍ତି ବଳରେ ଶୂନ୍ୟରେ ଭାସିପାରିବା; 

ଯୋଗଶକ୍ତି ବଳରେ ନିଜର ହୁଦ୍‌ସ୍ପନ୍ଦନକୁ ପାଞ୍ଚ ମିନିଟ୍‌ ପାଇଁ ବନ୍ଦ କରିପାରିବା; 
ଏକ ସମୟରେ ଦୁଇଟି ସ୍ଥାନରେ ଆବିର୍ଦୂତ ହେବା; 

ଜଳ ଉପରେ ଚାଲି ପାରିବା; 

ଯୋଗଶକ୍ତି ବଳରେ ନିଜର ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟାକୁ ତିରିଶ ମିନିଟ୍‌ ବନ୍ଦ କରିବା; 

ଭାବାତୀତ ବା ସେପରି କୌଣସି ଧ୍ଯାନ ଦ୍ଵାରା ସୃଜନାମ୍ମକ ବୁଦ୍ଧିର ବିକାଶ କରାଇବା; 


କୌଣସି ପବିତ୍ର ବା ମନ୍ଦ ଆତ୍ମାର ପ୍ରବେଶଦ୍ବାରା ବା ପୁନର୍ଜନ୍ନଦ୍ଧାରୀ ଏକ ଅଜଣା 
ଭାଷା କହିପାରିବା; 


କୌଣସି ଭୂତ ବା ଆମ୍ମା ଦେଖାଇପାରିବା ଯାହାର ଫଟୋ ଉଠାଯାଇ ପାରିବ; 
ଫଟୋ ଉଠାଇବା ବେଳେ ନେଗେଟିଭରୁ ଉଭ୍ଭେଇଯିବା; 

ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଏକ ବନ୍ଦ କୋଠରିରୁ ବାହାରି ଆସିପାରିବା; 

କୌଣସି ବସ୍ତୁର ପରିମାଣକୁ ବୃଦ୍ଧି କରି ତା'ର ଓଜନ ବଢ଼େଇଦେଇପାରିବା; 
ଗୁପ୍ତରେ ରଖାଯାଇଥ୍‌ବା ଏକ ବସ୍ତୁକୁ କହିପାରିବା; 

ଜଳକୁ ମଦ ବା ପଫେଟ୍ରୋଲରେ ପରିଣତ କରିବା; 

ମଦକୁ ରକ୍ତରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା; 

ଜ୍ୟୋତିଷ ଓ ସାମୁଦ୍ରିକ ବିଦ୍ୟାକୁ ବିଜ୍ଞାନସମସ୍ମତ କହି ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରୁଥିବା ଜ୍ୟୋତିଷୀ ଓ ହସ୍ତରେଖା ପାଠକମାନଙ୍କୁ ସେ ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇଥୁଲେ ଯେ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଶତକଡ଼ା ପାଞ୍ଚ ବ୍ୟତିକ୍ରମରେ ଜାତକ ବା 


ହସ୍ତରେଖା ଚିତ୍ରରୁ ସଂପ୍ପକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ପୁରୁଷ ବା ମହିଳା ଏବଂ ଜୀବିତ ବା ମୃତ 
କହିପାରିବେ ତା” ହେଲେ ସେ ମଧ୍ଯ କୋଭୁରଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ଘୋଷିତ ଅର୍ଥ ଲାଭ 
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କରିପାରିବେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜନ୍ମ ତାରିଖ ଓ ସମୟ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ତଥା ଜନ୍ଧ୍‌ ସ୍ଥାନର ଅକ୍ଷାଂଶ ଓ ଦ୍ରାଘିମା ଜଣାଇବା ପରେ ଦଶଟି ଜାତକ ବା ହସ୍ତରେଖା 
ଚିତ୍ରରୁ ଅନ୍ତତଃ ନଅଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ନାରୀ ବା ପୁରୁଷ ଏବଂ ଜୀବିତ ବା ମୃତ 
କହିପାରିବେ ସେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ପୁରସ୍କାର ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ | କୋଭୁର ତାଙ୍କର 
ଆହ୍ଵାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ କେତେକ ସର୍ଭ ରଖୁଥିଲେ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା — 

୧. ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଘୋଷିତ ଅର୍ଥ ଜଣେ ଚାହାନ୍ତୁ ବା ନ ଚାହାନ୍ତୁ, ଯିଏ ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ସେ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କ ନାମରେ କିମ୍ଭା ତାଙ୍କ ମନୋନୀତ ବାଞକ୍ତିଙ୍କ 
ନାମରେ ଏକ ହଜାର ଟଙ୍କା ଜମା କରିବେ | ଯଦି ଆହ୍ଵାନ ଗ୍ରହଣକାରୀ ସଫଳ 
ହୁଅନ୍ତିୟ ତେବେ ଏହି ଅର୍ଥ ପରୀକ୍ଷା ପରେ ଫେରିପାଇବେ | ଏହି ସର୍ଭ ରଖୁବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ଶସ୍ତା ଲୋକପ୍ରିୟତାଠାରୁ ନିଜର ଶକ୍ତି ସମୟ 
ଓ ଅର୍ଥକୁ ବଞ୍ଚାଇବା | 


୨. ଏହି ଟଙ୍କା ଜମା ଦେବା ପରେ ଯାଇ ପ୍ରତିପକ୍ଷଙ୍କ ସହିତ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ପତ୍ରାଳାପ 
ହେବ | 


୩. ଏହି ଜମା ପରେ କୋଭୂରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମନୋନୀତ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂପ୍ନକ୍ତ ଆହ୍ଵାନ ଗ୍ରହଣକାରୀଙ୍କ 
ଅଲୌକିକ ଶନ୍ତିକୁ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସମ୍ମତି ଥବା କୌଣସି ଦିନରେ ପରୀକ୍ଷା କରିବେ | 


୪. ଯଦି ସଂପୃକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ପରୀକ୍ଷାରେ ନିଜ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାରେ 
ଅସମର୍ଥ ହେବେ ତେବେ ତାଙ୍କର ଜମା ଅର୍ଥ ବାଜ୍ୟାପ୍ତ ହେବ | 


୫. ଆହ୍ବାନ ଗ୍ରହଣକାରୀ ପ୍ରାଥମିକ ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ସଫଳ ହେଲେ କୋଭୁର ନିଜେ 
ଖୋଲା ମଞ୍ଚରେ ତାଙ୍କ ଶକ୍ତିର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବେ | ସେଥୁରେ ସେ ସଫଳ ହେଲେ 
ତାଙ୍କର ଜମା ଅର୍ଥ ଫେରିପାଇବା ସହିତ କୋଭୁରଙ୍କଠାରୁ ଏକ ଲକ୍ଷ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ଟଙ୍କା 
ଲାଭ କରିବେ । ସମସ୍ତ ପରୀକ୍ଷା କୌଣସି ଠକାମି ନ ରଖୁ ଏକ ମୁକ୍ତ ମଞ୍ଚରେ 
କୋଭୁର ବା ତାଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କର ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଯାୟୀ ସମାହିତ ହେବ | 


କହିବା ନିଷ୍ପଣୟୋଜନ ଯେ କୋଭୁରଙ୍କ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ଟଙ୍କାଟିଏ ନେବାକୁ ବି ସମର୍ଥ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି | ଅପରପକ୍ଷରେ ସେ ଏ ବାବଦରେ 
କେତେ ହଜାର ଟଙ୍କା ପାଇଛନ୍ତି । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଏହି 
ଆହ୍ଵାନରୁ କେହି ହୁଏତ ଧାରଣା କରିପାରନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ସ୍ଥିତି ଅତି ସ୍ବଚ୍ଛଳ: ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶସ୍ତା ଜନପ୍ରିୟତା ନେବା ପାଇଁ ସେ ଏକ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ଦେବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ପରନ୍ତୁ ଜଣେ ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବରେ ସେ ନିଜର ଜୀବନ ବିତାଇଥଲେ | ଏଣୁ ଯଦି କୌଣସି 
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୩୭୦ ଜାରଚାୟ ମାନସ : ଛଶ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଵ୍ମରବାଦ 


ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥା”ନ୍ତେ, ତେବେ ତାଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଅନାଥାଶ୍ରମରେ ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡିଥା' ନ୍ତା | ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ମତରେ ଅଲୌକିକତା 
ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଉଛି, ତାହା ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ କେତେକ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ଓ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ତଥା 
କୃସଂସ୍କାରରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମନରେ ରହିଛି ! କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ଏସବୁର 
କୌଣସି ଯଥାଯଥ ଭିଉି ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ସେ କୁହନ୍ତି ଯେ ଅଲୌକିକତା ନେଇ ତାଙ୍କର ରହିଥିବା ସନ୍ଦେହ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯଦି କୌଣସି ସିଦ୍ଧ ବା ଦେବପୁରୁଷ ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ 
ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ, ତେବେ ସେ ନିଜର ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ପରିହାର 
କରି ସେହି ଦେବପୁରୁଷଙ୍କର ଅନୁଗତ ଭକ୍ତ ହେବେ | କିନ୍ତୁ ନିଜ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ସେ 
ସେପରି କୌଣସି ଦେବପୁରୁଷଙ୍କର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି 


ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟା ଦେଖାଇ ଦେବପୁରୁଷ 
ବୋଲି ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସେହି ତଥାକଥିତ ଅଲୌକିକ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ କୋଭୁର ସାଧାରଣରେ ଦେଖାଇ ପାରୁଥିଲେ | ସେ ' ଅଲୌକିକତା ବିରୋଧୀ 
ଅଭିଯାନ!” ଚଳାଇ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା, ଭାରତ ତଥା ଅନ୍ୟ ୟୁରୋପୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନ ଗସ୍ତ କରି ବିଭିନ୍ନ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଓ ସାଧାରଣ ସଭାସମିତିରେ ଦେବପୁରୁଷମାନଙ୍କର ହାତସଫେଇ 
ଜନିତ ଅଲୌକିକ କ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲେ | ସେସବୁ ମଧ୍ଯରେ ଶୂନ୍ୟରୁ ବିଭୂତି ବାଣ୍ଟିବା, 
ଦେହରେ ନିଆଁ ଲଗାଇବା, ଶୁୂନ୍ୟରୁ ଅଗ୍ନି ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ଜଣେ ହୃଦ୍‌ରୋଗୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ହୁଦ୍‌ସ୍ଥନ୍ଦନକୁ ବନ୍ଦ କରିବା, ଦୂରବୋଧୀ ସାହାଯ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଉତ୍ତର 
ଦେବା, ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଲୁହାକୁ ବଙ୍କା କରିବା, ଅଶରୀର ଆମ୍ବାକୁ ଆବାହନ କରି 
କ୍ରିୟା କରାଇବା ଇତ୍ଯାଦି ମୁଖ୍ଯ ଥଲା । ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସହିତ ଏସବୁ କିପରି 
ହାତସଫେଇ, ରାସାୟନିକ ବସ୍ତୁ ବ୍ୟବହାର, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶରୀର ଜ୍ଞାନଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ 
ହେଉଛି ତାହା ଦର୍ଶାଉଥଲେ । ଏସବୁ କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ ସିବଧି ବା 
ଅଲୌକିକ ସାଧନା ନ ଥଲା, ବରଂ ଉପରୋକ୍ତ କାରଣଗୁଡ଼ିକ ଥଲା | 


କୋଭୁରଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ପରେ ତାଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ବାନକୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ “ କମିଟି 
ଫର୍‌ ସାଇଣ୍ଟିଫିକ୍‌ ଇନ୍‌ଭେଷ୍ଟିଗେସନ ଅଫ୍‌ କ୍ଲେମ୍‌ସ ଅଫ୍‌ ଦି ପାରାନର୍ମାଲ? ନାମକ ଏକ 
ସଂଗଠନ ରଖୁଛି ଓ ଭାରତବର୍ଷରେ ‘ଫେଡରେସନ ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ରେସନାଲିଷ୍ଟ 
ଆସୋସିଏସନ! ରଖୁଛି ! ତେବେ କେହି ବି ଚମଳ୍କାରିତାର ବା ନିଜର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି | 
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~ 


ଜିଂଝଖ ଖଚାନ୍ଦୀର 6କେଚେଳକ ନିରାଣମରବାଦ/ କିଚାରଳକ ୩୭ ୧ 


କୋଭୁର ମୁଖ୍ୟତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର କରିବାକୁ ନିଜ ଜୀବନର ବ୍ରତ 
କରିଥଲେ | ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ବିକାଶ ଅପେକ୍ଷା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର ଯେ 
ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଏହା ତାଙ୍କର ବିଚାର ଥିଲା । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶଦ୍ଵାରା 
ସମାଜରୁ କୁସଂସ୍କାର ଓ ପାରଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଦୂର ହୋଇପାରିବ, ଯେହେତୁ ଏସବୁ 
ସତ୍ୟ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣ ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ | ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବରେ ସତ୍ୟର ଅନାବରଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥିଲେ 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ | 
ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ନସୂଚୀ 
£. Begone Godmen 

ଲେ. ଆବ୍ରାହମ ଟି. କୋଭୁର 

ଜାଇକୋ ବୁକ୍‌ସ 
9. Gods, Demons and Spirits 

ଲେ. ଆବ୍ରାହମ ଟି. କୋଭୁର 

ଜାଇକୋ ବୁକସ 
୩. Science, Non-Science and the Paranormal 

ସଂକଳକ. ଏଚ. ନରସିଂମାୟା 

ବାଙ୍ଗାଲୋର ସାଇନ୍‌ସ ଫୋରମ 
୪. ଆବ୍ରାହମ କୋଭୁର 

ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 

ଚର୍ଚା ପ୍ରକାଶନ 


$. ®. 
*ୃ* ** *ୃ* 
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ପରିଚ୍ଛେଦ ¬ ୮ 


ଉପସଂହାର 


a 


ସାଂପ୍ରତିକ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ଅନୁଯାୟୀ ମାନବ ସଭ୍ୟତା କେତେ କେତେ ସ୍ତର ଓ ପରିସ୍ଥିତି 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି ¦ ଏକ ଆଦିମ ସ୍ପିତିରୁ କେତେ କେତେ ସୋପାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି । ମଣିଷର ଆଦିମ ଯାଯାବର ଜୀବନ କୃଷିର ଜ୍ଞାନ ପରଠାରୁ 
ସ୍ଥାୟୀ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି | କେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଏହା କେବେ ହେଲା 
ତାହା ଏବେବି ଏତିହାସିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ କିଛିଟା କୁହେଳିକାପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ | ତେବେ ଦୁଇଟି 
ଘଟଣାକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ନେଇ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେଲା ବୋଲି 
ନୃତତ୍ତଵବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ମତ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ଯେବେଠାରୁ ମଣିଷ ଭାଷା ଓ ଲିପିର 
ଉଦ୍ଭାବନ କରିଛି, ସେବେଠାରୁ ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭ ବୋଲି କେତେକ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ ମତ 
ଦେଇଥାନ୍ତି | ସେହିପରି ଯେବେଠାରୁ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ଅବସାନ ଘଟି ମଣିଷ ଧାତୁର ବ୍ୟବହାର 
ଶିକ୍ଷାକରିଛି, ସେବେଠାରୁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ବୋଲି ଏକ ମତ 
ରହିଛି । ଏତିହାସିକ ଗବେଷଣାରୁ ଧାତୁର ବ୍ୟବହାର ଓ ଲିପି ଆବିଷ୍କାର ପ୍ରକ୍ିୟା ପ୍ରାୟତଃ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୩୫ ୦୦ ବର୍ଷ ତଳେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ସେହି ସମୟରୁ 
ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କର ଏକ ଧାରାବାହିକ ଇତିହାସର ଚିତ୍ର ଆଧୁନିକ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା ଉପଲବ୍‌ଧ 
ହୋଇପାରୁଛି । ତା” ପୂର୍ବର କାହାଣୀ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ କାଳରେ ମଣିଷର 
ସ୍ଥିତି ଏବେ ବି ଅସ୍ପଷ୍ଟ । ଅବଶ୍ୟ କୃଷିର କିଛି ଜ୍ଞାନ, ଅଗ୍ନିର ବ୍ୟବହାର, ପଶୁପାଳନ ଜନିତ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ କାଳରେ ମଣିଷ ହାସଲ କରିଛି । ତେବେ ଯେବେଠାରୁ 
ଲିପିର ଉଦ୍ଭାବନ ହୋଇଛି ଓ ଧାତୁର କିଛି ଜ୍ଞାନ ଆସିଛି ସେବେଠାରୁ ଇତିହାସ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି ଓ ତା ପୂର୍ବର କାହାଣୀ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି ! 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା ମଧ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଛି ଯେ ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାମାନ ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ଭାରତ, ଚୀନ, ମିଶର, ରୋମ, ମେସୋପଟାମିଆ, 
ଗ୍ରୀସ, ଇସ୍ରାଏଲ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ଭୂଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାମାନ ଯେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା ତାହା 
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ଜଦସଂହ/ର ୩୭୩ 


ଜଣାଯାଏ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଭ୍ୟତାରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଜୀବନଧାରା, ରାଜନୈତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା, ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବନା, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ 
କେତେକ କାହାଣୀ ଜଣାଯାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାୟତଃ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦର 
ଭାବନା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା । ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ବା ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବିକାଶ 
ହୋଇନଥଲା । ଜୀବନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିପଦସଂକୂଳ ଥଲା । ଏକ ଭୟର ବାତାବରଣ ଓ 
ଅନିଶ୍ଚିତତାବୋଧ ରହିଥୁଲା | ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କ୍ଷେତ୍ର କୌଣସି ନା କୌଣସି ଦେବ ବା 
ଦେବୀଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଥ୍‌ବା ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଏହାସହିତ ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଆକାଶ, ଧରିତ୍ରୀ, ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ବର୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ଦୈବୀସତ୍ତା ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥଲା | କେତେ କେତେ ପାରଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର କଳ୍ଧନା ସେହି ସମୟର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା | 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ଏକ ହଜାର ବର୍ଷଠାରୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ କିଛି କିଛି ବଡ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ସାଂପ୍ରତିକ ଅବବୋଧରେ ଯାହାକୁ ଧର୍ମ (୮6gଠ୩) କୁହାଯାଉଛି, 
ତାହା ଥୁଲା ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ । ସେହି 
ଜାଗରଣ ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡର କଳା, ସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ୟ, ପରଂପରା, ଜୀବନବୋଧ, ନୀତିବୋଧ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗଭୀରଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | ଏକ ପ୍ରାଗ୍ଧର୍ମୀୟ ସମାଜରୁ ଧର୍ମୀୟ ସମାଜର 
ବିକାଶ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଏକ ବଡ଼ ଉତ୍ତରଣ ଥଲା | ପରିଣାମତଃ ଏକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ କିଛି ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତିର ପରିବେଶ ଆସିଲା, ଜୀବନର ନୂତନ ଅର୍ଥ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା, ନୈତିକ ଭାବନା ଧାର୍ମିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ନେଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପର୍ଶିଆରେ ଜୋରାଷ୍ଟରଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ପାର୍ଶୀଧର୍ମର ଭିଭି ପକାଇଲା | 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମୋଜେସଙ୍କ ନାମରେ ଯେଉଁ ପୈଗମ୍ବର ବା ପ୍ରଫେଟଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଥଲା ତାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ନେଇ ଇହୁଦୀ ଧର୍ମର ବିକାଶ ହେଲା | ଭାରତବର୍ଷରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ସୂତ୍ର, ଉପନିଷଦ୍‌ର ରଚନା ହୋଇ ବୈଦିକ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ରୂପରେଖ ନେଲା | ଖ୍ରୀ.ପୁ. ଷଷ୍ଠ 
ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଓ ମହାବୀର ଯେଉଁ ଜୀବନବୋଧର ବାଉାଁ ଦେଲେ ତାକୁ 
ଭିଭିକରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଜୈନଧର୍ମର ବିକାଶ ହେଲା | ଅନ୍ୟ ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡ ଚୀନରେ 
କନ୍‌ଫୁସିଅସଙ୍କର ଭାବନାକୁ ନେଇ ଟାଓଇଜିମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ଆରମ୍ଭ ବେଳକୁ 
ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ଆବ୍ରିର୍ଭାବକୁ ନେଇ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହମ୍ମଦଙ୍କର ଆରବ ଦୂଖଣ୍ଡରେ ଆବିର୍ଭାବକୁ ଭିଭିକରି ଇସଲାମ ଧର୍ମ 
ପ୍ରସାରିତ ହେଲା | ସେହି ଯୁଗରେ ପୃଥ୍ବୀ ନଦୀ, ସମୁଦ୍ରର ଜଙ୍ଗଲ, ପାହାଡ଼, ମରୁଭୁମିଦ୍ଵାରା 
ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇ ରହିଥିଲା ଓ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ଯୋଗାଯୋଗର ସମ୍ଭାବନା 
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ନ ଥୁଲା ¦ ବହୁ ଭାଷା, ଧର୍ମ, ପରଂପରା, ସାମାଜିକ ଚଳଣିମାନ ବିଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ପୁଥ୍‌ବୀରେ ବିକଶିତ ହେବା ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା | 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥିବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡ଼ନ କାଳକ୍ରମେ ଏକ 
ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହେଲା ଓ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନରେ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିପାରିଲା | ଅଧୁକାଂଶ 
ଧର୍ମ ଲଶ୍ଵର-ଭାବନାକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ ଓ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ଧାର୍ମିକ 
ଚେତନାରେ ଗୁରୁତ୍ ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଲା । ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ ବା ବହୁଦେବବାଦ 
(polytheism)ରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ଥଲା ଏକ ବଡ଼ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ । 
ଏକେଶ୍ବରବାଦୀ ଧର୍ମମାନ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ପରମ ବ୍ଯକ୍ରିସତ୍ତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ କେତେ କେତେ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲା | ଇଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦିବା 
ସିଏ ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ପବିତ୍ର, କରୁଣାମୟ ବୋଲି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂହର୍ଭା, ପାଳନକର୍ଭା, ନ୍ୟାୟଦାତା ବୋଲି 
କଳ୍ପନା କରାଗଲା । ଭ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି କଳା, ସାହିତ୍ଯ, ସଂଗୀତ ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ସର୍ଚନାମବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା | ନୀତି, ନୈତିକତା ଭଶ୍ଵରକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହେଲା | ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସାଂସ୍କୃତିକ, ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ 
ହୋଇ ଉଠିଲା | 


ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ଏକ ଗୌରବାବହ ଘଟଣା | ଦାର୍ଶନିକମାନେ କେତେକ ବିଷୟରେ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍ତାପନ 
କରିଥାନ୍ତି । କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ କିଛି କିଛି ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାର 
ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୁଲେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତର 
ଏକ ବୈଚାରିକ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରରେ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, 
ମୂଲ୍ୟମୀମାଂସା ଓ ତର୍କମୀମାଂସା ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚ୍ୟ ହୋଇଥାଏ | ତେବେ ଦର୍ଶନର ସଂଜ୍ଞା, 
ପରିଭାଷା, ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯୁଗକୁ ଯୁଗ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ ଚାଲିଛି । ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସ 
ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ 
ପରିସରରେ କିଛି ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ହେବାର ଧାରା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ କିଛି ଚର୍୍ଚା ରହିଛି ଓ ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି ବା ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବିଚାରର ବିକାଶ ହୋଇଛି | ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମ୍‌ମାନ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କେତେକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି | ଯେଉଁମାନେ 
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ଜପସଂହ/ର ୩୭୫ 


ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଯୁକ୍ତିମାନ କେତେ ଦୂର 
ସଂଗତ ବା ବୈଧ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯେତେ ଗଭୀର ହୋଇଛି ଏହା ଅନୁଭୂତ ହୋଇଛି ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତି ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ 
ଯୁକ୍ତିମାନ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଓ ଅବୈଧ (fଥacious) | ଫଳତଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲଶ୍ଵର ଏକ ପ୍ରତୀତି 
ମାତ୍ର ବୋଲି ବିଚାର ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 


ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପରିସରରେ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର, ସୀମା, ବୈଧତା, ପ୍ରକାରଭେଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ସ୍ତରରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସିଛି ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜାଣିବାର କିଛି ଆଧାର ରହିଛି କି ? ଜ୍ଞାନର ଯେତେ ଯେତେ ଆଧାର 
ରହିଛି, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ସତ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇବାର କେଉଁ ପନ୍ମାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? 
ପରିଣାମତଃ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଏହା କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଜାଣିବା ପାଇଁ କୌଣସି ବୈଧ ପଦ୍ଧତି ନାହିଁ | ପୁନ୍ଚ ଆଚାରମୀମାଂସା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଛଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବହୁ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚା ହେବା ଦେଖାଯାଏ | 
ନୈତିକ ଜୀବନବୋଧ ନେଇ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାର କଂଣ ସଂପର୍କ ରହିଛି ? ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ମିଳେ କି ? ଇଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାର ସଂପର୍କ 
ନେଇ ଦର୍ଶନରେ ହୋଇଥୁବା ଗମ୍ଭୀର ଚର୍୍ଟାରୁ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଆଧାର ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ | ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ତର୍କସଂଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ, ଯାହା ବି ସଂପର୍କ ରହିଛି ତାହା କେବଳ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ । ଏହିସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗମାନ ଆମର 
ଆଲୋଚନା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆସିଛି ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କାଳ୍ପନିକ 
ତତ୍ତ୍ଭାବେ ଆଲୋଚନାରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି | 

ଭଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ତାନତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବିଚାର ସ୍ତରକୁ ଧର୍ମ ବା ଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଆସିବା ପରେ ଏହାକୁ ଆଧାର କରି କେତେ କେତେ ବୌବ୍ଧିକ ଦିଗନ୍ତର ଅବତାରଣା 
ହୋଇଛି | ଧାର୍ମିକ ଅବବୋଧ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅବବୋଧରେ ଛ୍ତଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିର ବହୁ ଚର୍ଟା 
ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | ଧାର୍ମିକ ଅବବୋଧରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ଯକ୍ତିସତ୍ତା ଆରୋପ 
କରାଯିବାବେଳେ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅବ୍ଯକ୍ରିକ ଭାବେ ନିଆ 
ଯାଇଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ବିଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ନାନାବିଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପରିକଳ୍ପନା 
ଦେଖାଯାଏ | ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଜଗତରେ ଅବତାର ହୁଏ କି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତର 
କଳନା କରାଯିବା ଜଣାଯାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ, ସୃଷଚିସ୍ବାତନ୍୍ୟ ଲଶ୍ଵରବାଦ, ଆନ୍ତରାତୀତ 
ଭଶ୍ବରବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିବାଦ, ପରମସତ୍ତାବାଦ, ଅପ୍ରପଞ୍ଚବାଦ ପରି ବହୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
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୩୭୬ ଇଭାରତାୟ ମାନସ : ଲଙ୍ଧାରବାଦ କନା/ମ ନିରୀଙ୍ମରବାଦ 


ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଆଧାରରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହିସବୁ ତାତ୍ତବିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ତୁଳନାମବକ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏହିସବୁ ବିଚାରମାନ 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଓ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାକୁ ନେଇ ତର୍କମୀମାଂସା ପରିସରରେ 
ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | ଧାର୍ମିକ ଅବବୋଧରେ ଇଶ୍ବର ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ, ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଭଶ୍ଵର ଏକ ତାର୍ଵିକ ପରିକଳ୍ନା | ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କିମ୍ବା ତାର୍ତବିକ ଭାବନା ଯାହା ନେଲେ ବି 
ଏହା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କାରଣ ନ ଥିବା ଜଣାଯାଏ । 
ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵର ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଏକ ପରିକଳ୍ପନା | ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ଆଧାରରେ ଯେତେ 
ଗ୍ରନ୍ନ ଲେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା କେବଳ ଏକ କଳ୍ପନା, ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରକଳ୍ପ | 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଶ୍ବରବାଦୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅବୈଧତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି । ଏହା ଏକ ବିକଳ ଭାବରେ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଆଣିଛି । ତେବେ 
ହେତୁବାଦ, ଅଞ୍ଞେୟବାଦ, ଅନୁଭବବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ଅସ୍ତିତ୍ଵବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ନିକଟବର୍ଜୀ ମନେହୁଅନ୍ତି । ଅଧ୍କନ୍ତୁ ଏହିସବୁ ଭାବନା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହ ସେହି ଭାବନା ସହ ସଂହତିପୂର୍ଣ ହୋଇଆନ୍ତି | 
ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଆଧାରରେ ଏହା ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣାବଳୀ 
ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା 
ଏକ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବା କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିର ପ୍ରମାଣ ପାଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତିର 
ବିଶାଳତା ଓ ଜଟିଳତାକୁ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ ଯେଉଁ ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବା ସମ୍ଭବ 
ହେଉନାହିଁ ଏହା ତାହାର ସୀମିତତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ | ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 

ଯେଉଁ ସମୟରେ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇନଥଲା ସେହି ସମୟରେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣାବଳୀର ବା ଜୀବନର ଘନଘଟାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନେଇ ଅନେକ ଆଧଦୈବିକ ପରିକଳ୍ପନା 
ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ରହିଥିଲା | ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡର ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ଭିତରେ 
ରହିଥବା ପାରଲୌକିକ ଓ ଆଧ୍ବଦୈବିକ କାରଣମାନ ଲୋକବିଶ୍ଵାସର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଥୁଲା | 
ଜୀବନର ବାସ୍ତବତା ହେଉ କିମ୍ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ହେଉ, ସବୁକିଛି ଏକ ରହସ୍ୟବାଦୀ 
ଦିବ୍ୟବିଧାନ ଭାବେ ଆମ ଚିନ୍ତାଚେତନାରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହେଉଥଲା | ଯେଉଁସବୁ ଘଟଣାର 
ଏକ ନିରପେକ୍ଷ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥିଲା, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ 
କଳ୍ନା କରାଯାଉଥିଲା | ସବୁ କିଛିକୁ ଏକ ଶଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାବେ ନେବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବାସ ଅଲା | କିନୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି ବହୁ ରହସ୍ୟମୟ ପରଦାକୁ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଜସସଂହା/ର ୩୭୭ 


ହଟାଇବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଲା | ବିଜ୍ଞାନର ଦିଗନ୍ତ ଯେତିକି ବିସ୍ତାରିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା, ଭଶୃରୀୟ 
ରହସ୍ୟବାଦ ଧୀରେ ଧୀରେ ସେତିକି ଅପସରି ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଏକ 
ଅଜ୍ଞତାର ଇଲାକା ଭିତରେ ରହିବା ଏକ ସାଧାରଣ ଉପଲବ୍ଧି । ଯାହା ମାନବ ପ୍ରଜ୍ଞାର 
ବହିର୍ଦୁତ ତାହା ହିଁ ଭଶ୍ଵର, ଏହିପରି ଏକ ବିଚାରବୋଧ କେତେକ ଚିନ୍ତକଙ୍କ ପାଖରେ 
ରହିଥୂବା ମନେହୁଏ । ତେବେ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁବା 
ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଯେ ଧୀରେ ଧୀରେ ସଂକୁଚିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଏହା ଏକ ନିଛକ ବାସ୍ତବତା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 

ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର 
ଧାରା ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥଲା | ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ସମୀନ୍ତରାଳ ଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ଯେତେବେଳେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଜୈନଧର୍ମ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ସୂଷ୍ଟି କରିଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଶ୍ଵାସ 
ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡର ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ନ ଥିଲା | ଏହି ଦୂଇ ଧର୍ମ ଜୀବନର ମହତ୍ତମ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ମାନବିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥୁଲେ | 
ପରିଣାମତଃ ସଦାଚାର ହି ଗୁଣାମବକ ଜୀବନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ପତନ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ସଙ୍କୁଚିତ ହେବା ପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ଭାରତୀୟ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କଲା । ଏହାର ପ୍ରଭାବରେ ଲଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏପରିକି ବହୁଇଶ୍ଵରବୀଦ ଜନଜୀବନରେ 
ଦୃଢ଼ ଭିଭ୍ତି ନେଲା । ଏହା ସହିତ ସାହିତ୍ୟ, କଳା, ସଂଗୀତ, ସଂସ୍କୃତି ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭିଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବଧାରାର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଲା | ସାମାଜିକ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ କର୍ମକାଣ୍ଡର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଧାରାରେ ମନୁବାଦ ଓ 
ଚତୁର୍ବର୍ଣ ଓ ତହିଁରୁ ଉଦ୍ଭବ ଜାତିବାଦ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ କବଳିତ ଓ ବିଭାଜିତ କରିଦେଲା | 
ସବୁ ସ୍ତରରେ ଜାତିବାଦ, ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ବହୁଦେବବାଦ 
ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଲା । ଏହା ସହିତ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ବିଚାର ମଧ୍ଯ 
କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିଲା | ତେବେ ଜାତିବାଦ, ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା 
ବ୍ୟାଧ୍ବ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ କେତେକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ମଝିରେ ମଝିରେ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଇସଲାମୀୟ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଅଦ୍ଵୈତବାଦର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ 
ଏକେଶ୍ବରବାଦ ବି ସମ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଜୀବନବୋଧରେ ରହି ଆସିଥୁଲା। ତେବେ 
ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଇତଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ( ତାହା ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ ବା ଏକେଶ୍ଵରବାଦ 
ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି) ଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତି ନେଇଥିଲା । ଏପରିକି ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆଲୋଡ଼ନମାନ ଆସିଥୁଲା, ତାହା ବି ସେହି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଚିନ୍ତାଚେତନା 
ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା | ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ, ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜ, ବ୍ରାହ୍ମସମାଜ, ପ୍ରାର୍ଥନାସମାଜ 
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୩୭୮ ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଙନ୍ମାରବାକ ବନାମ ନିରାଣୁରବାକ 


ପରି ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନମାନ କେତେକ ସାମାଜିକ ବ୍ଯାଧ୍ବକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ସାମାଜିକ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ, ତେବେ ସେସବୁ ସେହି ଇଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବଧାରା 
ଭିତରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥଲା | 

ତେବେ ବିଂଶଶତାବ୍ଦୀରେ କେତେକ ବୁଦ୍ଧିଦୀପ୍ର ଓ ସଂସ୍କାରିତ ବ୍ୟକ୍ତି ହେତୁବାଦ ଓ 
ମାନବବାଦକୁ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରସାର କରିବାକୁ ଜୀବନବ୍ଯାପୀ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥଲେ | ହେତୁବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଇହଲୌକିକ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଥାଏ | ଞ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନର ଯାହା ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହା ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ, ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା ଓ ଗବେଷଣା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏହି ଅନୁଶୀଳନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଜୀବନର 
ଗୁଣାମମକ ମାନରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଉନମାନ ଆସିଛି । ସକଳ ବିକାଶ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସର 
ହିଁ ପରିଣାମ | ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ଆଧାର କରି ସ୍ଵର୍ଗ ନରକ, ପୁନର୍ଜନ୍ୃ, ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, 
ବିଚାରଦିବସ ଇତ୍ୟାଦି ପାରଲୌକିକ ଭାବନାର ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ସେସବୁ ଆଧାରହୀନ 
ଓ ଅପବିଶ୍ବାସ ମାତ୍ର । ସେହିସବୁ ଅପବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ହିଁ ସମାଜରୁ ବହୁ ଅଜ୍ଞତା ଓ 
କୁସଂସ୍କାର ଦୂର ହୋଇପାରିବ |! ସେହିପରି ମାନବବାଦ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ନାନା 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସମତାର ଭାବନା, 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟୟ ସକଳ ଭେଦଭାବର ବିଲୋପ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମାନବବାଦ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଆସିଛି । ମାନବବାଦର ବହୁ ଦିଗ ରହିଥିଲେ ବି ଇହଲୌକିକ ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷୀୟ 
ମାନବବାଦ ବିଂଶଶତାବ୍ଦୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥ୍‌ବା ମନେହୁଏ | 


ପୁସ୍ତକର ସପ୍ତମ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ଯେଉଁ ଛ” ଜଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଖ୍ୟାତିସଂପନ୍ନ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କର 
ବିଚାର ଉପରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜସ୍ବ ଭାବଧାରାରେ 
ଗରୀୟାନ୍‌ ଓ ମୁକ୍ତଚିନ୍ତକ | ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଜୀବନଦର୍ଶନ ରହିଛି, ଯାହା ଗଭୀର 
ଅନୁଶୀଳନ ଓ ବୈଚାରିକ ସ୍ତଷ୍ଟତା ଆଧାରରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ଉନ୍ନତ 
ସମାଜ ଓ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସମାଜରୁ ସକଳ ଅଜ୍ଞତା, ଅପବିଶ୍ବାସ, 
ଅପସଂସ୍କୃତିକୁ ଦୂରକରି ଏକ ନ୍ୟାୟୋଚିତ ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ୃପୂର୍ଣ ସମାଜର ବାର୍ଭା ଦେଇଛନ୍ତି | 
ତେବେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନବୋଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସଂବେଗାମ୍ବକ ଆଦର୍ଶ ପରିବର୍ଭେ ଏକ ବୈଚାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ 
ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଛି । ସକଳ ପାରଲୌକିକ କଳ୍ପନା ଯେହେତୁ ଆଧାରହୀନ ଓ ଯୁକ୍ତିରହିତ 
ତାହାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସେମାନେ ନିଜର ଗମ୍ଭୀର ସଂପୁକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 


ତେବେ ଇଭଶ୍ଵରକୈନ୍ଦିକ ଜୀବନଦର୍ଶନରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ପରିବର୍ତେ ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, 
ନିବାଣ, ସ୍ଵଗପ୍ରାପ୍ତି ପରି ଅନେକ ପାରଲୌକିକ ବିଚାରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | 
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ଜପସଂହ/ର ୩୭୯ 


କିନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଏହିସବୁ କାଳ୍ପନିକ ସ୍ଥିତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଏହି 
ଜୀବନର ମାନରେ କିପରି ଗୁଣାମ୍ବକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିହେବ, ତାହା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଥାଏ | ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ଜେ ମାନବବାଦୀ ଜୀବନବୋଧ, ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ପରିବର୍ଭେ ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ, ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ଭେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବ ଓ 
ଭାଗ୍ୟବାଦ ପରିବର୍ଜେ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଭିତରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେବା ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ଦେଖାଯାଏ । ଏହାସହିତ ମୁକ୍ତଚିନ୍ତା ଓ ବିଚାରଶୀଳତା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନବୋଧର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ମନେହୁଏ | 


ମଣିଷର ଯାତ୍ରା ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଆଜିର ସ୍ପିତିକୁ ଆସିବା ଭିତରେ 
ରହିଛି ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ କାହାଣୀ | ସେହିପରି ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବିକାଶ ପଷ୍ଚାତ୍ରେ ରହିଛି ଏକ 
ଧାରାବାହିକ ଇତିହାସ |! ଆଦିମ ସମାଜର ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା 
ଥିଲା ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ । ତେବେ ଏହି ଦୁଇତିନି ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଆଶାତୀତ ବିକାଶ, ଜାତୀୟତାବାଦରୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବର ଅଭ୍ୟୁଦୟ, 
ଗୋଷ୍ଠୀ-ନୈତିକତାରୁ ସାର୍ବଜନୀନ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ, ରାଜତନ୍ତ୍ରରୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵ ସରକାରର 
ପରିକଳ୍ନା ମାନବିକ ଉତ୍ତରଣର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅତୀତରେ 
ମାନବ ସମାଜକୁ ବିଭାଜିତ ଓ କେତେ ଭାବରେ ରକ୍ତରଞ୍ଜିତ କରିଆସିଛି । ଏବେବି 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାବାଦ ହିଂସା, ପ୍ରତିହିଂସା, ଭେଦଭାବ ଓ ଅସହିଷ୍ଣୁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟିର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ ହେଉଛି | ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଏକ ସଂହତିପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନବସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଜୀବନବୋଧ ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ହୋଇରହିଛି ! ବିଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ଵଦୃଷି, ମାନବୀୟ ଏକତ୍ଵବୋଧ 
ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆଦର୍ଶକୁ ନେଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିକଳ ଜୀବନବୋଧର 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରୁଛି | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଯାତ୍ରା ପଥରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର 
ଯେ ଏକ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଭୂମିକା ରହିଛି ¬ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 
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୯୯-୧୦୧, ୨୧୮ 

କନଙଫୁସିଅସ୍‌ ¬ ୩୭୩ 

କନଲ ପି. ଭି. ¬ ୨୬୯, ୨୮୧, ୬୨୮୨, 
୨୮୩ 

କନଲ:ଂ ଏସ୍‌. ପି. ¬ ୨୬୯, ୨୭୭, 
୨୮୧-୨୮୩ 

କନିଷ୍ଠ ¬ ୧୩୪ 

କପିଳ — ୨୭, ୪୫, ୫୨, ୧୩୯ 

କର୍ମଫଳବାଦ - ୨୯୩ 

କର୍ମବାଦ - ୮୦, ୨୩୬, ୨୮୯ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୮୨ 


କଲମ୍ବେ। ¬ ୩୬୧ 

କାଞ୍େଲ — ୧୭୮ 

କାକିନଡ଼ା - ୩୧ ୨, ୩୧୩ 

କାତ୍ୟାୟିନୀପୁତ୍ତ ¬ ୧୫୫ 

କାନପୁର ¬ ୨୬୯ 

କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦ - ୮୯ 

କାଳବାଦ - ୩୨, ୧୭୯ 

କାଶୀ ¬ ୨୯୬ 

କୁମାରିଲ ଭଟ୍ଟ ¬ ୬୧, ୬୪, ୬୫, ୬୬- 
୭୨, ୮୧ 

କୃସୁମାଞ୍ଜଳି ¬ ୯ ୨ 

କେରଳ - ୩୦୦, ୩୩୯, ୩୪୧ 

କେଶବଚନ୍ଦୁ ସେନ ¬ ୨୬୮ 


~ 


କୋଟ୍ାୟମ ¬- ୩୩୯ 
କୋରାନ - ୨୮୧ 
କୈବଲ୍ୟ - ୨୧୨ 
କୌଟିଲ୍ୟ ¬ ୧୭୮, ୧୮୧, ୨୧୧ 
କୃଷ୍ଣ ମିଶ୍ର ¬ ୧୭୬ 


କ୍ଷଣଭଙ୍ଗବାଦ - ୧ ୫ ୧ 

କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରବୀଦ - ୨୪ ୨ 

କ୍ଷଣିକବାଦ ¬ ୧୫୧, ୧୫୨ 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ - ୩୭୩ 

ଗଟ୍ଗେସ = ୮୩ 

ଗଣତନ୍ତ୍ର ¬ ୩୧୫ 

ଗର୍ଜିଆକ - ୨୪୧ 

ଗାନି, ମହାତ୍ା ¬ ୨୨, ୨୯୬, ୩୧୪, 
୩୧୫, ୩୨୨, ୩୨୪ 


ଗାଲିଲିଓ ¬ ୨ ୫ ୨ 

ଗୁଣରତୃ୍‌ ¬ ୧୧୩, ୧୧୪, ୧୧୬, 
୧୧୭-୧୧୯, ୧୨୧-୧୨୭, 
୧୨୯-୧୩୨ 


ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଲଖୁରକାଦ କନାମ ନିରାଝଖୂରବାଦ 


ଗୀତା - ୧୭୪, ୨୧୧, ୨୨୩ 

ଗୌଡ଼ପାଦ — ୪୫, ୪୭, ୪୮, ୨୨୩ 

ଗୌତମ — ୨୬, ୩୫, ୮୩, ୮ ୯-୯୯, 
୧୦୦, ୧୦୧ 

ଗ୍ରୀସ୍‌ ¬ ୧୭, ୩୯, ୨୦୧, ୨୪୯, 
୩୭ ୨ 

ଚଟ୍ୋପାଧ୍ଧାୟ ଡି. ପି. ¬ ୪୬, ୫୧, ୫୨, 
D୫, ୭୩, ୮୯, ୯o, ୯୪, 
୧୦୦, ୧୪୩, ୧୪୫, ୧୪୮, 
୧୭୧, ୧୭୫, ୧୭୬-୧୭୯, 
୧୮୧, ୧୮୯ 

ଚବିଶ ପର୍ଗଣା ¬ ୨୮୪ 

ଚରକ — ୯୭ 

ଚାର୍ବାକୁ ¬ ୩୮, ୪୧, ୧୬୯, ୧୭୧- 
୧୯୦ 

ଚୀନ - ୧୩୬, ୨୮୪, ୩୭୨ 

ଚେଙ୍ଗିଜ ଖାଁ ¬ ୩୩୫ 

ଛତ୍ରପୁର ¬ ୩୧ ୨ 

ଜଡ଼ବାଦ ¬ ୩୧, ୩୮, ୪୧, ୧୧୦ 

ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ¬ ୧୪୦, ୧୭୦, ୩୩୫, 
୩୭୮ 

ଜର୍ମାନୀ ¬ ୨୮୪, ୨୮୫ 

ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ ¬ ୩୧୩ 

ଜାତୀୟତାବାଦ — ୩୭ ୯ 

ଜାତିବାଦ - ୩୭୭ 

ଜାତିସ୍ଵର ¬ ୩୫୦ 

ଜାପାନ — ୨୮୪ 

ଜାଫନା ¬ ୩୫୫ 

ଜାଫନା ସେଣ୍ଟାଲ କଲେଜ — ୩୩୯ 

ଜାଭିଏର — ୩୬ ୧-୩୬୫ 

ଜାଲିଆନୱାଲାବାଗ —- ୩ ୨୯ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଅନୁକରମରଣକ/ 


ଜୀବାତ୍ସା ¬ ୬୫ 

ଜେନୋ ¬ ୨୪୨ 

ଜେରେନ — ୩୫୧, ୩୫୩ 

ଜୈନଧର୍ମ - ୧୦, ୧୦୫, ୧୦୬, 
୧୩୨, ୩୭୩ 

ଜୈବିକ ଅଣୁ - ୩୪୭ 

କୈମିନି - ୩୪, ୬୦, ୬୧, ୮୧, 
୧୦୦, ୧୦୧ 

ଜୋରାଷ୍ଟର =¬ ୩୭୩ 

ଜ୍ୟାକୁ ଲାଇନ ¬ ୩୪୦ 

ଜ୍ୟେସ, ପିଟି ¬ ୩୪୦ 

ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ¬ ୨୬୮ 


ଝା, ଜି. ¬ ୬୪ 
ଟାଓଇଜିମ - ୩୭୩ 
ଟ୍ଟସ୍କ ¬ ୩୩୩ 


ଡାରୱନ, ଚାର୍ଲସ - ୨୫୨, ୨୬୯, ୨୭୨ 

ତଟସ୍ପେଶ୍ବରବାଦ ¬ ୨୦୫, ୨୩୭ 

ତାମିଲନାଡ଼ୁ ¬ ୨୯୬, ୨୯୭, ୨୯୯- 
୩୦୧, ୩୧୧ 

ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ¬ ୩୨୦, ୩୭୬ 

ତିରୁଭାଲା ¬ ୩୩୯ 

ତ୍ରିପିଟକ ¬ ୧୩୭ 

ଥୁର୍ଷାନ କଲେଜ - ୩୩୯ 

ଥେରବାଦୀ - ୧୩୪, ୧୩୫ 

ଥୋମା କାଠାନୋର = ୩୩୯ 

ଥୋମାସ ସିଲ୍ଭା ¬ ୩୫୧ 

ଦତ୍ତ ଓ ଚାଟର୍କୀ ¬ ୯୩ 

ଦଳିତ - ୨୯୭, ୩୦୧, ୩୦୫, ୩୧୬ 

ଦଳବିହୀନ ଗଣତନ୍ତ୍ର ¬ ୩୧ ୫ 

ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀ ¬ ୨ ୨ 

ଦାସଗୁପ୍ତ, ଏସ୍‌. ଏନ୍‌. ¬ ୨୮, ୮୨, ୮୩, 
୧୦୦, ୧୩୩, ୧୩୮, ୧୭୬- 
୧୭୮, ୧୮୧, ୨୧୨ 


୩୮୩ 
ଦିବାକର — ୧୦୭ 
ଦେକାର୍ତ - ୨୧ 
ଦେବଧର୍ମ - ୨୬୯, ୧୭୮, ୨୮୩ 
ଦେବସୁରୀ ¬ ୧୦୭ 


ଦେହାନ୍ତବାଦ ¬ ୧୭୭, ୧୭୯, ୧୮୬ 

ଦୈବୀବାଦ = ୨୯୩ 

ଦୈବୀସତ୍ା ¬ ୩୦୩ 

ଦୈତବାଦ - ୩୮, ୧୧୦, ୨୨୩ 

ଦ୍ରାବିଡ଼ ¬ ୨୯୭ 

ଦ୍ରାବିଡ଼ କାଜାଗମ = ୨୯୭ 

ଧର୍ମକୀର୍ରଭି - ୧୫୫ 

ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାବାଦ - ୨୮୨ 

ନଚିକେତା ¬ ୩୨, ୧୭୪ 

ନାଗସେନ — ୧୩୮ 

ନାଗାର୍ଜୁନ ¬ ୧୫୯-୧୬୩, ୧୬୮, 
୧୬୯ 

ନାନକ — ୩୨ ୨ 

ନାଳନ୍ଦା ¬ ୧୩୪ 

ନାଲୁର ¬ ୩୫୬, ୩୫୭ 

ନାଲୁର କାଣ୍ଡସାମୀ ମନ୍ଦିର ¬ ୩୫୫, ୩୫୬ 

ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ¬ ୩୧୪, ୩୧୬ 

ନିକାୟ ¬ ୧୩୪, ୧୩୭ 


ନିତ୍ୟବାଦ - ୧୫୦ 
ନିମ୍ବାର୍କ ¬ ୨୨୩ 
ନିରୋ - ୩୩୫ 


ନିୟତତ୍ଵବାଦ ¬ ୩୨୦, ୩୨୪, ୩୨୫ 
ନିୟତିବାଦ - ୩୨, ୧୫୦ 
ନିର୍ବାରଣବାଦ ¬ ୩ ୨୪ 


ନିର୍ବାଣ ¬ ୧୪୧ 
ନିର୍ଲମ୍ବ ସ୍ଵାମୀ ¬ ୩୩୩ 
ନେପାଳ - ୧୩୨ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୮୪ 


ନ୍ୟାୟକୁସୁମାଞ୍ଜଳି ¬ ୯ ୦ 

ପତଞ୍ଜଳି ¬ ୨୭, ୨୮, ୨୧୧ 

ପଞ୍ଜାବ - ୩୨୯ 

ପରମସତ୍ତା ¬ ୭୦ 

ପରମସତ୍ତାବାଦ ¬ ୩୭ ୫ 

ପରମ ମାନବବାଦ — ୨୯୫ 

ପରମାତ୍ା ¬ ୯୧, ୯୯, ୧୨୩, ୨୮୮ 
ପରିଣୀମବାଦ ¬ ୧୫୧, ୨୨୯ 


ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ¬ ୨୮୪ 
ପର୍ଶିଆ - ୩୭୩ 
ପାଇରୋ ¬ ୨୪୨ 
ପାକିସ୍ତାନ ¬ ୩୨ ୯ 
ପାଣିନି ¬ ୨୧୧ 
ପାଶୁପତ — ୨ ୨ 
ପାର୍ଶିଧର୍ମ - ୩୭୩ 
ପାର୍ଶ୍ବନାଥ ¬ ୧୦୫ 


ପୁନର୍କନ୍ଧ ¬ ୩୩୪, ୩୪୭, ୩୭୮ 

ପୁନର୍ଜନ୍ନବାଦ ¬ ୨ ୨୧ 

ପୁରୁଷବାଦ ¬ ୩୮ 

ପୂର୍ବମୀମାଂସା ¬ ୨ ୧ 

ପୂର୍ବନିର୍ଦିଷ୍ଟବାଦ ¬ ୩୨୦, ୩୨୨, ୩୨୩ 

ପ୍ରକୃତିବାଦ ¬ ୨୩, ୩୧, ୩୨, ୩୪, 
୩୬, ୫୮, ୮୫, ୧୫୧, 
୧୭୦, ୨୦୬, ୨୪୪-୨୪୬, 
9୬୩, ୨୮୮, ୨୯୩, ୩୨୦, 
N୪୪, ୩୭୬ 

ପ୍ରକାପତି ¬ ୭ ୨, ୨୦୯ 

ପୃତ୍ୟକ୍ଷବାଦ = ୨୩, ୨୪୬-୨୪୯, 
୩୭୬ 

ପ୍ରତ୍ୟୟସତ୍ତାବାଦ ¬ ୩୮, ୧୧୦, ୧୬୮ 

ପ୍ରଭାକର - ୬୧-୬୫, ୮୧ 


ଭାରତାୟ ମାନସ : ଲନ୍ମରବାକ ବନାମ ନିରାଝ୍ଵରବାଦ 


ପ୍ରଭାଚନ୍ଦୁ - ୧୦୭, ୧୧୯ 

ପ୍ରଶସ୍ତପାଦ - ୮୭, ୨୧୮ 

ପ୍ରାଣାତ୍କାବାଦ ¬ ୧୭୯, ୧୮୬ 

ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ - ୨୦, ୨୪୧, ୨୫୧ 

ପ୍ଲେଟୋ — ୨୪୨ 

ଫୁଲେ, ଜ୍ୟୋତିରାଓ ¬ ୩୧ ୧ 

ଫ୍ରଏଡ଼୍‌, ସିଗ୍ମଣ୍ଡ ¬ ୩୪ ୯ 

ଫ୍ରାନ୍ସ ¬ ୩୪୦ 

ବଙ୍ଗ - ୨୮୪ 

ବଙ୍ଗବାସୀ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ ¬ ୩୩୯ 

ବଙ୍ଗାଗ୍ରାମ ¬ ୩୨୯ 

ବନ୍ଦରନାୟକ — ୩୫ ୧ 

ବରୁଣ - ୮୦, ୨୦୯ 

ବର୍ମାନ ¬ ୧୦୫, ୧୦୬ 

ବର୍ମା, ବେଦପ୍ରକାଶ ¬ ୧୯୫, ୧୯୬ 

ବଲ୍୍ଭ - ୨୨୩ 

ବସନ୍ତ କୁମାରୀ - ୨୮୪ 

ବସୁବନ୍ଧୁ - ୧୫୫ 

ବସୁବାଦ - ୨୩, ୩୪, ୧୦୨, ୧୬୯, 
୧୭୧, ୧୭୪, ୧୭୫, ୧୭୯, 
୧୯୬, ୨୦୬, ୨୬୩, ୩୨୦, 
୩୨୨, ୩୨୪ 

ବସ୍ତୁସ୍ବାତନ୍୍ୟବାଦ =¬ ୧୦୨ 

ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ ¬ ୪, ୩୩, ୭୨, ୭୩, 
୨୦୯, ୨୩୭, ୨୬୯, ୨୭୦, 
୨୮୧, ୨୯୪, ୩୭୩, ୩୭୪, 
୩୭୭ 

ବହୁତର୍ଵବାଦ ¬ ୧୧୦ 

ବହୁଦେବବାଦ - ୩୦, ୩୩, ୩୭୪, 
୩୭୭ 

ବାଇବେଲ — ୨୮୧ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଅନୁକ୍ରମରଣକା 


ବାକୂନିନ =¬ ୩୩୩ 

ବାଚସ୍ପତି ¬ ୯୮ 

ବାଦରାୟଣ - ୫୯, ୬୦, ୬୬, ୬୮, 
୬୯, ୨୨୩ 

ବାସ୍ୟାୟନ ¬ ୮୩, ୮୭, ୯୦, ୯୪, 
୯୭, ୨୧୮ 

ବାସ୍ତବବାଦ ¬ ୨୬, 
୨୮୯, ୨୯୫ 

ବିକାଶବାଦ - ୨୭ ୨ 

ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ - ୪୫-୪୭, ୫୪ 

ବିଜ୍ଞାନବାଦ ¬ ୫୮, ୧୩୫, ୧୩୭ 

ବିନୟପିଟକ - ୧୩୭, ୧୩୮ 

ବିଭାଷା ¬ ୧୩୪ 

ବିଶପ ¬ ୩୬ ୨ 

ବିଷିଷ୍ଟାଦ୍ବତବାଦ = ୨୨୩, ୨ ୨୯, ୨୩୨ 

ବିଶ୍ଵକର୍ମା ¬ ୨୦୯ 

ବିଷୁ ¬ ୧୫୯ 

ବୀର ସାଲିଂଗମ - ୩୧୩ 

ବୁବ - ୯୩, ୧୦୬, ୧୨୮, ୧୩୨, 
୧୩୩, ୧୩୭, ୧୩୯-୧୪୭, 
୧୪୯, ୧୫୧, ୧୫୫, ୧୭୧, 
୨୪୨, ୩୭୩ 

ବୁଦ୍ଧଘୋଷ ¬ ୧୩୮ 

ବୁନୱାତ ¬ ୩୫ ୧ 

ବୁଫନ, ଜର୍ଚ୍ଚ ¬ ୨ ୫ ୨ 

ବୁରୋଚନ - ୧୭୪ 

ବୁଲକେ — ୧୦୨ 

ବୃହସ୍ତି ¬ ୧୭୧, ୧୭୨, ୨୦୯ 

ବେଦ — ୧, ୨, ୨୧, ୩୫, ୩୬, ୫୮, 
୬9, ୭୧-୭୪, ୭୬, ୮୧, 
୯୮, ୯୯, ୧୧୩, ୧୭୪, 
୧୭୬, ୨୦୯, ୨୨୨ 


୧୧୦, ୧୮୪, 


୩୮୫ 


ବୈଭାଷିକ ¬ ୩୮, ୧୩୪, ୧୩୫, 
୧୩୭, ୧୫୪-୧୫୭ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ¬ ୧୦, ୨୫, ୧୦୬, ୧୩୩- 
୧୩୫, ୨୫୮, ୩୭୩ 
ବ୍ରହ୍ମ ଓ ୭୦, ୭୧, ୨୦୯, ୨୧୦, 
୨୨୪-୨୨୬, ୨୨୯ 

ବ୍ରହ୍ମବାଦ ¬ ୨୫, ୨୬, ୨୧୧ 

ବ୍ରହ୍ମସୂତୁ ¬ ୫୯, ୬୬, ୧୦୧, ୨୨୩, 
9୨୨୯, ୩୭୩ 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ସାହିତ୍ୟ ¬ ୬୧ 

ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ¬ ୧୭୮ 

ବ୍ରାହଲସମାଜ ¬ ୨୬୯, ୩୧ ୨, ୩୭୭ 

ବ୍ରିଟିଶ ¬ ୨୮୪ 

ବ୍ନୋ, ଜିଓର୍ଡ଼ାନୋ ¬ ୨୫୧, ୨୫୨ 

ଭଲ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ - ୩୭୭ 

ଭକ୍ତିବାଦ ¬ ୨ 

ଭଗବାନ୍‌ ¬ ୩୩୧, ୩୩ ୨ 

ଭଟ୍ଟ - ୯୫ 

ଭଦ୍ରବାହୁ ¬ ୧୦୬ 

ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ ଦୀନବନ୍ଧୁ ¬ ୨୮୪ 

ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ, ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ¬ ୨୮୪ 

ଭାଇକମ — ୩୦୦ 

ଭାଗୁରୀ ¬ ୧୭୧ 

ଭାଗ୍ୟବାଦ ¬ ୨୯୯, ୩୦୦, ୩୦୨ 

ଭାବବାଦ - ୧୧୦, ୧୮୪, ୧୯୬ 

ଭାରତ ¬ ୧୭, ୨୨, ୩୯, ୧୦୬, 
୧୭୭, ୨୦୧, ୨୦୮, ୨୪୯, 
୨୬୩, ୨୭୮, ୨୮୫, ୨୮୬, 
୩୧୨, ୩୧୬, ୩୩୦, ୩୪୧, 
୩୭ ୨, ୩୭୩ 

ଭୂତାଦିବାଦ ¬ ୧୭୯ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୮୬ 


ଭୋଗବାଦ ¬ ୧୯୦, ୧୯୫ 

ଭୌତିକକାଣ୍ଡ ¬ ୩୫୦ 

ଭୌତିକବାଦ — ୨୯, ୩୧-୩୬, ୧୬୯, 
୧୭୦, ୨୯୦, ୨୯୩-୨୯୫ 

ମିଳୁଲିପଟମ - ୩୧୪ 


ମନୂବାଦ - ୩୭୭ 
ମନୁସୃତି ¬ ୧୮୧ 

ମନୋତ୍ସାବାଦ ¬ ୧୭୯, ୧୮୬ 
ମନୋରମା - ୩୧୬ 

ମସ୍ତୋ - ୨୮୫ 

ମଶୋରୀ - ୨୮୬ 

ମହମ୍ମଦ - ୨୨, ୩୨୨, ୩୨୩ 
ମହାଦେବ - ୪୫ 

ମହାବୀର — ୧୦୫, ୧ ୨୮, ୩୭୩ 
ମହାଭାରତ ¬ ୧ ୯୦ 

ମହାନିର୍ବାଣ ¬ ୧ ୪୧ 


ମହାସଂଘିକ - ୧୩୪-୧୩୬ 

ମହାଯାନ - ୧୩୪-୧୩୭, 
୧୫୫ 

ମାକ୍ଟମୂଲଲର, ଏଫ୍‌ - ୮୧, ୮୨ 

ମାଣ୍ଡାଇତିଭୁ ¬ ୩୫ ୫ 

ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ¬ ୪୯, ୫୦, ୫୨, ୧୭୪, 
୧୭୮, ୧୯୦, ୧୯୨, ୨୨୩ 

ମାଧ୍ୟମିକ ¬ ୧୩୫, ୧୩୭, ୧୫୪, 
୧୭୮, ୧୭୯ 

ମାଧବ - ୧୭୭ 

ମାଧବ, ସରସ୍ବତୀ - ୧୭୪ 

ମାନବତାବାଦ - ୨୭୮, ୨୭୯, ୨୮୨- 
୨୮୪, ୩୧୧ 

ମାନବତ୍ବାରୋପବାଦ - ୩ 


୧୫୪, 


ଭାରଚାୟ ମାନସ : ଛନ୍ମରବାଦ ବନାମ ନିରାଶ୍ମରବାଦ 


ମାନବବାଦ - ୨୬୦, ୨୮୭, ୨୮୮, 
୨୮୯, ୩୧୧, ୩୧୬, ୩୩୯ 

ମାନବିକ ଅଧ୍ୂକାର ¬ ୨୯୯, ୩୦୦, 
mMo୬, Moc 

ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ¬ ୩ ୨୪ 

ମାୟାବାଦ - ୧୧୦ 

ମାଲ୍ଲିସେନ ¬ ୧୦୭ 

ମାର୍କସ - ୨୮୭, ୩୨୩, ୩୩୩ 

ମାର୍କସବାଦ = ୩୩୦ 

ମାର୍କାଣ୍ଡୁ ¬ ୩୫୫-୩୫୯ 

ମିତଲ, କେ. କେ. ¬ ୧୦୨, ୧୭୯, 
୧୮୧, ୧୮୯ 

ମିଶ୍ର ପାର୍ଥସାରଥ - ୬୧, ୬୪ 

ମିଶ୍ର ମଣ୍ଡନ - ୬୧ 

ମିଶ୍ର ବାଚସ୍ପତି ¬ ୪୫, ୪୭-୪୯, ୫୨, 
୮୩ 

ମିଳିନ୍ଦ ¬ ୧୩୮ 

ମିଶର — ୩୭ ୨ 

ମିନେସୋଟା ଇନଷ୍ଟିଚ୍ୟୁଟ ଅଫ୍‌ ଫିଲୋସଫି — 
୩୪୦ 

ମୁଡ଼ୁନୁର - ୩୧୪ 

ମେକ୍ସିକୋ - ୨୮୪, ୨୮୫ 

ମେନାନ୍ଦେର - ୧୩୮ 

ମେସୋପଟାମିଆ — ୩୭ ୨ 

ମୋକ୍ଷ = ୨୮୯ 

ମୋଜେସ - ୩୭୩ 

ଯଜ୍ଞ - ୭୩-୭୫, ୭୭-୮୦, ୧୭୪, 
୧୯୦-୧୯୨, ୩୫୬, ୩୫୮ 

ଯଥୀର୍ଥବାଦ ¬ ୨୯୩, ୨୯୫ 

ଯଦଧଛ୍ଥାବାଦ ¬ ୩୨, ୧୫୦, ୧୭୯, 
୧୮୩ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


ଅନୁକ୍ରମର୍ଣଳା 


ଯମ — ୩୨, ୧୭୪ 

ଯାଜ୍ଞବଳକ — ୧୭୪ 

ଯୀଶୁଖ୍ମୀଷ୍ଟ ¬ ୨୨, 
୩୨୩, ୩୭୩ 

ଯୋଗାଚାର — ୧୩୭, ୧୫୪ 

ୟୁରୋପ - ୨୦୮, ୨୫୧, ୨୫୨, 
୩୪୩ 

ରଣଧୀର ସିଂହ ¬ ୩୩୧ 

ରହସ୍ୟବାଦ — ୧୧, ୧୨, ୩୩, ୪୦ 

ରାଇଜ ଡାସିଡ୍‌ସ - ୧୭୮ 

ରାଜଗ୍ରହ ¬ ୧୩୩ 

ରାଓ ଗୋପରାଜୁ ଭେଙ୍କଟସୁବା ¬ ୩୧ ୨ 

ରାୟ ରାଜା ରାମମୋହନ — ୨୬୮ 

ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ, ଏସ୍‌. ¬ ୩୨, ୬୪, ୮୧, 
୮9, em୩୬, ୧୪୩, ୧୪୮, 
୧୭୫, ୧୭୬, ୧୭୭, ୩୧୪ 

ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ —- ୨ ୬୮ 

ରାମାନୁକ ¬ ୯୩, ୧୦୧, 
9୨୨୯-୨୩୨ 

ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ - ୨୮୪ 

ରୁଦ୍ର ¬ ୩୨ 

ରୁର୍କୀ ¬ ୨୬୯, ୨୭୧ 

ରୁଷ- ୨୮୪, ୨୮୫ 

ରୋଜ୍‌ = ୩୬୧, ୩୬୪, ୩୬୫ 

ରୋମ — ୩୭ ୨ 

ରୋମାନ - ୨୦ 

ରୋମାନ କାଥୋଲିକ — ୩୬୧ 

ଲବଣମ୍‌ - ୩୧୬ 

ଲୟଲପୁର ଜିଲ୍ଲା ¬ ୩ ୨୯ 

ଲାହୋର ¬= ୨୬୯, ୩୨୯ 

ଲାହୋର ଜେଲ୍‌ - ୩୩୧ 


୧୩୩, ୩୨୨, 


୨୨୩, 


୩୮୭ 


ଲାହୋର ଡିଏଭି ସ୍କୁଲ ¬ ୩୩ ୨ 

ଲେନିନ୍‌ ¬ ୨୮୫, ୩୩୦, ୩୩୩ 

ଲୋକାୟତ ¬ ୨୧, ୩୪, ୩୫, ୩୮, 
୪୪, ୧୭୦, ୧୭୨, ୧୭୫- 
୧୭୮, ୧୮୧-୧୮୩, ୧୮୫, 
୧୮୬, ୨୩୭, ୨୫୧, ୨୮୦ 

ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ¬ ୩୪ 

ଶଙ୍କର ¬ ୨୫, ୨୬, ୪୧, ୪୬, ୪୭, 
୫୯, ୧୦୧, ୧୧୩, ୧୭୪, 
୨୨୩-୨୨୭, ୨୨୯ 

ଶବରସ୍ବୀମୀ ¬ ୬୧, ୬୨, ୭୬-୮୧ 

ଶାକ୍ର- ୨, ୨୮, ୨୧୧ 

ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ¬ ୧୫୯, ୧୬୩-୧୬୯, 
୧୭୪ 

ଶିଖଧର୍ମ ¬ ୩୩ ୧ 

ଶିବଭୂତି ¬ ୧୦୬ 

ଶୁଦ୍ଧ ¬ ୨୯୭, ୩୦୫ 

ଶୁନ୍ୟବାଦ ¬ ୧୩୭, ୧୬୧, ୧୬୮ 

ଶୈବ — ୨୨, ୨୮, ୨୧୧ 

ଶୈବବାଦ — ୨ 

ଶ୍ବେତକେତୁ ¬ ୩୧ 

ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ¬ ୧୩୬, ୩୩୯, ୩୭୦ 

ଷ୍ଟାଲିନ ¬ ୨୮୫ 

ସକାରାତ୍ସକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ - ୩୧୭ 

ସକ୍ରେଟିସ ¬ ୨୦, ୧୩୩, ୨୪୨, 


୨୫୧, ୨୯୮ 
ସଂଘଭଦ୍ର ¬ ୧୫୫ 
ସଂଶୟବାଦ - ୨୩, ୨୯, ୩୦, ୩୪- 
୩୬, ୧୦୦, ୨୪୧-୨୪୩, 
୩୨୦ 


ସିଂହ, ସରଦାର ଛତ୍ର - ୩୩୧ 


Source: Author, Digitized by PPRACHIN, SOA 


୩୮୮ 


ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ¬ ୩୦୦, ୩୧୫ 

ସତ୍ୟାନନ୍ଦ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ରୀ ¬ ୨୬୯ 

ସନ୍ୟାସବାଦ =¬ ୧୯୩ 

ସମାଜବାଦ — ୨୮୫, ୩୦୧, ୩୦୯ 

ସରସ୍ବତୀ ଦେବୀ - ୩୧ ୪, ୩୧୬ 

ସର୍ଣ୍ଣେସ ¬ ୩୩୦ 

ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ¬ ୧୩୫ 

ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ - ୨, ୨୦୫, ୨୧୦, 
୨୩୭, ୩୭୫ 

ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିବାଦ ¬ ୩୭ ୫ 

ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜ — ୩୧୫ 

ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ¬ ୪୫ 

ସାନ୍ତାୟାଚାର୍ଯ୍ୟ ¬ ୧୦୭ 

ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ¬ ୨୯୯, ୩୦୦, 


mee, ୩୭୮ 
ସାମ୍ୟବାଦ - ୨୮୫ 
ସିଦ୍ଧସେନ — ୧୦୭ 


ସିହ୍ନା ଯଦୂନାଥ - ୯୧, ୧୮୪ 
ସିରିଏନ୍‌ ଚର୍ଚ୍ଚ ¬ ୩୩୯ 
ସୁଖବାଦ ¬ ୧୯୫, ୧୯୬ 


ସୁଭପିଟକ ¬ ୧୩୭ 
ସୁମେରିଆ =¬ ୧୭୬ 
ସୁଶ୍ରତ ¬ ୯୭ 


ସେଣ୍ଟ ଆଣ୍ଟୋନି = ୩୬ ୨ 

ସେଣ୍ଟ ଜୁଡ଼େ ¬ ୩୫ ୧-୩୫୫ 

ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଇଶ୍ଵରବାଦ ¬ ୨୦୫, ୩୭୫ 
ସେବାଗ୍ରାମ = ୩୧୪ 
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ଇା/ରଚାୟ ମାନସ : ଛଙମରବାଦ ବନାମ ନିରାଣରବାଦ 


ସୌତ୍ରାନ୍ତିକ ¬ ୧୩୫, ୧୩୭, ୧୫୪ 
ସ୍ଥବିରବାଦୀ ¬ ୧୩୪-୧୩୬ 
ସ୍ପେନ୍‌ସର, ହର୍ବଟ = ୨୬୯, ୨୭୨ 


ସ୍ୟାଦବାଦ ¬ ୨୪୩ 

ସ୍ରିନୋଜା ¬ ୨୧ 

ସ୍ଵଭାବବାଦ ¬ ୧୪, ୨୩, ୨୯, ୩୨, 
୩୩-୩୬, ୮୫, ୨୦୬, 
୨୪୬, ୨୭୯ 

ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ¬ ୨୬୮ 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ¬ ୨୬୮ 

ହରିଜନ ¬ ୨ ୨ 

ହରିଭଦ୍ର ¬ ୧୧୩, ୧୧୯, ୧୭୪ 

ହିନ୍ଦୁ - ୨, ୨୬୯ 

ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ - ୨୬୯, ୨୭୦, ୨୯୯, 
୩୭୩ 

ହିନ୍ଦୁବିପଲବୀ ¬ ୩୩୩ 

ହିନ୍ଦୁସମାଜ ¬ ୩୩୬ 

ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନ ରି ପବ୍ବିକାନ ଆସୋସିଏସନ ¬ 
୩୩୦ 

ହୀନଯାନ - ୧୩୫, ୧୩୬, ୧୩୭, 
୧୫୪ 


ହେତୁବାଦ ¬ ୫୧, ୧୩୫, ୧୮୧, 
90୬9, IJo୮, 90, 999, 
୨୬୬, ୨୮୭, ୩୧୧, ୩୩୮, 
୩୭୬ 

ହେତ୍ାଭାସ ¬ ୧୨୯, ୧୩୦, ୧୬୮ 

ହେମଚନ୍ଦୁ ¬ ୧୦୭ 

ହେରାକ୍ତିଟସ ¬ ୧୫୧, ୨୪୨ 


NZ 
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